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री 
प्रयाग शत श्पे ) 


भूमिका 


कुछ मित्रों की यह इच्छा थी कि मेरे साहित्यिक निरबंधों का संग्रह 
प्रकाशित किया जाय परन्तु बहुत खोज करने पर भी मेरी कोई ऐसी 
रचना न भिऊरू सकी जो यथार्थरूप से साहित्यिक कही जा सकती हो। 
एक तो मुझमें उपयुक्त योग्यता नहीं है; दूसरे, ऐसे व्यक्ति के लिए जो 
राजनीति में सक्रिय भाग लेता हो उस निर्वात बौद्धिक प्रदेश में आसन 
जमाना कठिन होता हैं जहाँ से साहित्यिक रचनाओं का उदंगम माना 
जाता है। सद्भधुत्पनिर्वाह के लिए यह श्ंग्रह प्रस्तुत किया गया हैं। 
इसमें जो निबन्ध हैं उनकी इतनी ही सजातीयता है कि उनमें से किसी 
का राजनीति, धम्मे, अर्थनीति जैसे विवादग्रस्त विषयों से प्रत्यक्ष सम्बन्ध 
नहीं ; और कोई भी आन्दोलन या प्रचार की दृष्टि से नहीं लिखा 
गया है। 

साहित्यज्ञास्त्री न होते हुए भी मुझे हिन्दी से प्रेम है, उसके चाढइुमय 
की शीव॒द्धि देखना चाहता हू । साधारण नागरिक चिकित्सा-द्ास्त्र का 
पृण्डित नहीं होता परन्तु ऑषध का प्रयोग तो उसी के ऊपर होता है 
इसलिए उसको वंच्य को परामर्श देने और उसकी आलोचना करने का: 
अधिकार है। बस, ऐसे ही अधिकार के आधार पर में साहित्यत्नष्टाओं 
की आलोचना करता हूं। । 


इस प्रकार की पुस्तक के लिए रूबी भूमिका की आवद्यकता नहीं 
होती। सम्भव है भेरा कोई विचार मेरे किसी सहकेरस्मी को रुचिकर 
और उपादेय प्रतीत हो, इसी भरोसे भें इस संग्रह को निकलने दे रहा 
हैं। निबन्धों में से दो, जिनका विषय शिक्षा है, विश्व-भारती में निकल 
चुके हैं। उनको संम्मिल्तित करने की अनुमति पण्डित हज़ारीप्रसाद 
हिवेदी की कृपा से मिली है। कला-सम्बन्धी निबन्‍्ध भेरे चिद्रितास नाम 
के दर्शमग्रंथ के, जो ज्ञाममपछल से प्रकाशित हो चुका है, एक अध्याय का 
सारांश है। इसका फुछ दिग्दर्घत जीवल और ददान' माभ की भेरी पुस्तक 
में हो चुका है। हास्यरस वाला निबंध 'प्रेमा' के हास्थरसांक में निकल चुका 
हैं। शोष निबन्ध इस' बार बनारस जिला जेल और बरेढी सेण्ट्ल प्रिज्न 
में लिखे गगे थे और अब तक अप्रकाज्षित हैं। 


“-सम्पू्णामन्द 
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भाषा की शक्षि 


उन थोड़े से अभागों को छोड़कर जिनकी विधात। ने गूंगा जन्म 
दिया हैं अन्य सभी छोग बोलते हैं। बोरूता भी दो प्रकार का होता है। 
कभी-कभी किसी आवेश या पीड़ा या वायुविकार की अवस्था में मेह से 
आपसे आप ही आ, अरे, हैं, आह जैसे अव्यय स्वर निकल णातै हूँ। 
हमके हारा' सुननेवाले को हमारी मानसं-अवस्था का कुछ न कुछ पता 
लग जाता है, परन्तु हम इनको रांकल्पपूर्वक नहीं बोलते । ऐसे निरद्ेश्य 
स्वर भाषा के अछ्छ हैं परन्तु इनसे ही भाषा नहीं बनती । उसका मुख्यांश 
वह हैँ जो सोहेर्य बोला जाता है। बोलते में एकमात्र उद्देश्य श्रीता को 
प्रभावित करना होता है। प्रभाव के स्वरूप विभिन्न होते हैं। कभी हम 
उसके ज्ञान की वृद्धि करना चाहते हैं, कभी उसको अपनी ओर आाक्कुष्ट 
करके उसके द्वाशा अपने ज्ञान की वृद्धि करना चाहते हैं, कभी उसको 
किसी काम में प्रबल होने के लिए प्रेरणा देता चाहते है, कभी किसी काम 
से रोकना चाहते हैं। परन्तु जहाँ इस प्रकार का कोई उद्देश्य नहीं होता 
वहाँ भाषा का प्रधोग नहीं किया जाता। कवि और स्तोता भी इसे 
नियम के बाहर नहीं हें। कुबि के सामने परोक्ष-रूप से चहु सब छोय 


( २ ) 


रहते हैँ जिनसे वह अपनी रचना के पढ़ने की आशा रखता है। ज॑। रचना 
स्वान्त:सुखाय की जाती है उसमें भी कवि अपने आत्मा को श्रोत्‌ रूप से 
संबोधित करता हैं। जो मनृष्य ऐसा नहीं कर पाता, अर्थात्‌ जिसका भानस- 
विकास ऐसा नहीं हुआ है कि आप ही ववता और श्रोता बन सके, वह 
कवि नहीं हो सकता। गम्भीर से गम्भीर बेदना में भी मक ही रह जाता 
है। स्तोता भी अपने उपास्य को लक्ष्य करके ही रचना करता है। वह 
स्वयं अपने भगवान्‌ को न देख सकता हो पर उसको इतना दृढ़ विश्वास 
है कि वह मेरी बाते सुन रहा हे और उत्त पर ध्यान देगा! 

भाषा को मनुष्यों को प्रभावित करने की सामर्थ्य इसी लिये प्राप्त 
है क्रि वह सामाजिक सम्पत्ति है। भछे ही बह व्याकरण के नियमों का 
पालन करती हो परन्तु वेयाकरण उसका खरष्टा नहीं है। जैसा कि 
पतञ्जलि ने महाभाष्य में छिखा है--वैयाकरण भाषा का कुम्भकार नहीं 
है। वह अपनी या दूसरों की इच्छा से भाषा की रचना नहीं किया करता। 
छोगों का बोऊना सुनकर नियमों की खोज करता है। बहुत से शास्त्र- 
कारों को समास, तद्धित, प्रत्यय॒ आदि उपायों से नये शब्दों का निर्माण 
करना पड़ता है। इस प्रकार गढ़ा गया शब्द अपने रचग्रिता की कृति तो 
है परन्तु आरम्भ में वह एक स्वर मात्र है जिसका अर्थे केवल एक व्यक्ति 
जानता है। वह उसकी सम्पत्ति है। पर जिस दिन वह उसको दूसरों के 
सामने रख देगा और दूसरे छोग-भी उसका व्यवहार करने रूग जायेंगे 
उस दिन वह सार्वजनिक सम्पत्ति हो जायगा और भाषा का भेंग बन 
जायगा। मेरे , एक मित्र छारू पेंसिल को रक्तमुखी' कहते हैं। स्वर 
ब्रा नहीं है परन्तु छाछ पेंसिल के अर्थ में इस पर उनका एकाधिकार 
हूँ। जिस दिन उनके प्रयत्न से या किसी अन्य प्रकार से सब लोग ऐसा 
व्यवहार करने रूग' जायेंगे उस दिन' यह हिन्दी भाषा का अंग हो' जायगा । 
आज' यदि वह किसी के सामने इसका प्रयोग करें तो उस पर वह प्रभाव 
न पड़ेगा जो उनको अभीष्सित है। सार्वजनिक हो जाने पर यह श्रोता 
की प्रभावित करने का साधन बन जायगा। 


ग्कोँ 


( है ) 


में बराबर वक्‍ता और श्रोता की बात इसलिए कर रहा हूँ कि 
लिखित भाषा उच्चरित भाषा का ही रूपान्तर है और लेखक तथा पाठक 
वक्‍ता और श्रोता के ही रूपान्तर हैं । 
सार्वंजनीन अर्थ के बोध करानेवाले स्वर, जिनको हम अब दब्द कहेंगे, 
भाषा के अंग होते हैं पर इनका प्रत्येक समृह अर्थवाहक नहीं होता। 
शब्दों का अर्थवाहक समूह वाक्य कहलाता है। वाक्य में शब्द मुख्यशः 
भद रूप में, अर्थात्‌ विभक्तियों तथा कालादि भेदों के प्रत्ययों से युवतः 
होकर आते हैं। राम वहाँ खाना' शब्द समूह है, यावय नहीं है; 'वहाँ राम 
में खाया' वाक्य है। इस शब्द सपमृह में आर्काक्षा गुण आ गया है, 
अर्थात्‌ एक शब्द दूसरे शब्द की आकांक्षा रखता है, दूसरे शब्द 
को खोजता है। वहाँ' सुनने पर क्या हुआ ?, राम ने सुनने 
पर कया किया ?” 'खाया' सुनने पर किसने ?” जानने की स्वाभा- 
पिक इच्छा होती हें। पर केवल प्रत्ययादि का सत्प्रयोग वाक्य के लिये 
पर्प्याप्त नहीं है। केबल इलका विचार करने से जो वाक्य बनता है वह 
व्याकरण के अनुकूछ होकर भी अर्थहीन होता है। 'राम ने आग से गन्ना 
सींचा' व्याकरण की दृष्टि से वाक्य हैं परन्तु इसमें एक दो५"है जिसे 
अयोग्यता' कहते हैं। आग से ग़श्ने का सींचा जाना देखा नहीं गया। 
सार्वजनिक अनुभव में इसके लिये स्थात वहीं है इसलिए आग से 
सींचना' सार्वजनिक सम्पत्ति नहीं है, भाषा नहीं है, यद्यपि आग! और 
“सींचना' दोनों शब्द भाषा के अंग हैं ओर आग से सींचा' व्याकरण 
के अनुसार शुद्ध है।' इससे यह बात स्पष्ट हो गई कि छाब्दों का 
कोई भी समूह तभी भाषा के अन्तर्गत माना जा सकता है जब 
अह सार्थक हो और सार्थकता की कसीटी यह है कि वह चित्त में, जी 
विन्षार उत्पन्न करे उसका आधार ऐसा अनुभव हो जो शक्षोता और वक्ता 
दोनों की श्रमात रूप से प्राप्त हुआ हो। यह बात वाब्द समूहों के छिए 
ही नहीं समासान्त शब्दों के लिए भी राग है। हम 'शशश्ज्ध' गधे की 
सींग बोल सकते हैं पर इत वस्तुओं को किसी ने नहीं बेखा है, इसलिये 
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इन समस्त शब्दों” का कोई अर्थ नहीं हैं। भाषा में इनको दविड 
प्राणायाम के ढग से रथान भिला है। शश्ष को शाज्ल नहीं होती, गघे 
को सीग नहीं होती। नहीं” अर्थात्‌ अभाव, अनस्तित्व, सा्व॑जनीन 
अनुभव का विषय हैं अत. ऐसे शब्दों में कोंपार्थ पीछे डाल दिया जाता 
है क्योकि बह सामान्य अनभव का विषय नहीं हैँ और वाच्यार्थ कोई 
ऐसी सर्वानुभूत वस्तु बन जाती है जिसकी ओर यह शब्द अप्रत्यक्ष रूप 
से संकेत करते हे । 

प्रत्येक वाक्य में कम से कम दो पद तो होने ही चाहियें। एक नाम 
और दूसरा आख्यात । नाम के अत्तर्गत जाति ओर द्रव्य-वाची सज्ञा शब्द 
तथा सर्वनाम जेसे वह सब उाब्द होते हे जो कर्ता रूप मे आते है । 
आख्यात में क्रिया पद होते हे। यदि किसी वाक्य में इन दो में से एक 
प्रत्यक्ष न देख पड़ता हो तो अन्यत्र से अध्याहाय्यं होगा, लाया जा सकता 
होगा। परन्तु नाम और आख्यात के योग मात्र से ही समुचित वाक्य 
नही बनता, चाहें वहाँ योग्यता का अभाव न हो। समुचित वाक्य, ऐसा 
वाक्य जिससे अर्थ का बोध और ज्ञान का सवार हो, तभी बनता है जब 
आख्यात के द्वारा नाम के सम्बन्ध में कुछ व्ययदेश किया जाय, कोई ऐसी 
बात कही जाय जो पहिले से ज्ञात न हो, जो नई हो। गोविन्द है', “उस 
गऊ की सीग छोटी है--ऐसे वाबयों में व्ययदेश हे परन्तु गायक गानेवाला 
हीता है! ऐसा वाक्य नही हैं। जो मनुष्य संस्कृत के गायक शब्द का अथें न 
जानता हो उसके लिए तो यह वाक्य उसी प्रकार अर्थवाहक हो सकता है. 
जिस प्रकार कोष की यह पंक्ति 

गायक--गानेबाला, ग़ायन करनेवाला । 

परन्तु भाषा जाननेवाले के लिए इसमें कोई नई बात नहीं है। गाने- 

वाला गानेवाला होता है' व्यर्थ की दुरुक्ति है। यदि निष्पक्ष भाव से देखा 

“श्े की सीग' समासान्त धाब्द नही है पर सुविधा की दृष्टि से 


मेनें उसे यहाँ ले लिया है। इसका संस्कृत रूप' 'खरबिषाण' चिर्दोष 
उदाहरण है। 


आम, 


जाय तो बहुत-ला तथाकथित्‌ साहित्य, विद्येषतः पद्य-साहित्य, इस प्रकार 
के बाक्यों से भरा पड़ा है। 

हमने ऊपर देखा है कि गब्द सार्वजनिक सम्पत्ति हैं और उसका 
अर्थ सावंजनिक अनुभव है। विचार करने से प्रतीत होता है कि वस्तुत: 
शब्द का अर्थ सार्वजनिक कृति है । काग़ज़ के एक टुकड़े पर कुछ अक्षर 
और अंक छते होते हैं। उसे नोट कहते हैं । जब तक वह किसी बकस में 
पड़ा होता है तब तक निर्जीब रहता है, उस पर कुछ भी लिखा हो पर 
वह उतना ही निकम्मा हैं जितना कि कूड़खाने में पड़ा हुआ समाचार- 
पत्र का एक फटा टुकड़ा । पर जब वह नोट हाथों हाथ घूमने रूगता है तब 
और काग़ज़ों से उसका जो भेद है बह स्पष्ट हो जाता है। वह अन्न और 
वस्त्र में, अध्यापक के वेतन और औपध के मूल्य में परिणत हो जाता 
है, उसका अर्थ मनुष्य की भूख और ठण्ड, जिज्ञासा और पीड़ा से आँका 
जाता है। काग़र७ का छपा हुआ टुकड़ा अब भी है परन्तु इस सार्वजनिक 
व्यवहार ने उसको सुर्द, स्वास्थ्य और ज्ञान का साधन और पर्य्याय-सा 
बना दिया, यहाँ तक कि थों कहने को जी चाहता है कि इतने रुपये का 
नोट <+ इतनी तृप्ति ८ इतना स्वास्थ्य--इतना ज्ञान | यही बात शब्दों में है । 
दब्द है तो स्वर ही पर जब वह भाषा में व्यवहृत होकर सैकड़ों मनृष्यों 
में घूमता है तो उसमें ब्विचित्र सप्राणता, विचित्र दक्ति आ जाती है। 
यह शवित बढ़ती जाती है । शब्द भनृष्यों की प्रभावित करता हैं परस्तु 
उनसे आप भी प्रभावित हो जाता है । थोड़े दिनों तक व्यवहार में रहने 
'पर किसी भी शब्द का अर्थ पूर्बबत्‌ नहीं रहे जाता। मल अर्थ के चारों 
ओर उपार्थों का, गौण अर्थों का, एक पुंज बन जाता है। किसी स्वर की 
' बीणा पर, वंशी पर, सारगी पर निकालिये, गले से उठाइसे। स्वर बही 
होगा परन्तु प्रत्येक बाजा पहिंचाना जा सकता है, सबकी ऋरतकार अरूस- 
अलग होती है। इसका कारण यह है कि प्रत्मेक स्व॒र के साथ दबे हूप 
से कुछ 'गीण स्वर भी' उत्पन्न होते हैं और सब बाजों में एक ही गौण स्वर 
नहीं उठते। इसी से परख होती है। इसी प्रकार एक ही विषय का 
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अनभव सब को एक-सा नहीं होता | कोई भी दुष्य हो, दस व्यक्तियों से, 
जिन्होंने उसको ध्यान से देखा हो और यथार्थवादी हों, उसका वर्णन 
पूुछिये । सब एक-सी बात नही कहेगे। थोडा-थोड़ा अन्तर होगा । अपनी 
अपनी धारणा शक्ति, अपना अपना बृछ्धिविकास, सबमे पृथक्‌ है, इसी 
लिए समान विषय के अनुभव में भी थोड़ा-थीड़ा भेद है। यह सब अनुभति- 
भेद बाचक जब्द के अर्थ के साथ मिल जाते हैं। एक दब्द सार्वजनिक 
अनुभव, अर्थात्‌ मिलते-जुछते बहुत से अनुभवों के योग, का वाचक बन 
जाता है और अनुकूल समय पर अपने अर्थ के अंश विशेष को व्यक्त करता 
है। सारा अर्थ उसके भीतर छिपा रहता हैं और एक साथ प्रायः कभी 
भी प्रकट नहीं होता । उदाहरण के लिए स्त्री' शब्द छीजिये। स्थुलूरुपेण 
वेज्ञानिक दृष्टि से तो स्त्री मनुष्य जाति का वह प्राणी हैँ जिसके शरीर 
की बनावट गर्भ धारण करने और बच्चे को दूध पिलाने के उपयुक्त हे 
और जिसका चित्त वात्सल्य जैसे भावों का आधार है। सम्भवतः वैद्य, 
प्राणि शास्त्री और मनोविज्ञान के वेत्ता के लिए इसके य्रह ही अर्थ होते 
होंगे। साधारण मनृष्य के लिए स्त्री कभी माता, केभी लड़की, कभी 
बहिन और कभी प्रेयसी होती हैं। देशभक्त के लिए स्त्री महारानी लक्ष्मी- 
बाई जेंसी महिलाओं की समानरूपा हैँ जिन्होंने अपने अपने समय में 
स्वातन्त्रय के लिए लड़नेवालों को स्फूर्ति प्रदान की थी। जो उपासक 
जगत्‌ को वेवीमय देखता है और विद्या सभस्तास्तवदेवि भेदाः, स्वियः 
समस्ता: सकछा' जगत्सु!* भानता है उसके छिए स्त्री जगन्माता का प्रतीक 
है। असंस्कृत बुद्धिवालों के लिए स्त्री भूठ, अभ्ौच आदि दुर्गणों का समूह 
अतः ताडन की अधिकारी” है। बिक्ृंत बद्धि तपस्नी के लिए तपो'भ्रंशक 
प्रल्ोभतों में मुकुटमणि है। इस एक दाब्द के यह सभी अर्थ है। परिस्थिति- 
वशात्‌ व्यक्ति विशेष के चित्त में इसको सुनने से अर्थ विशेष उदय होता 
है। आँख और पाँव जर् में नहीं फलते-फूलते और इनमें परणणर सांददय 


जया >क #>कमृकेन्मकाण... 4७. #-कीनकम्फर 


* है देवि, जगत्‌ की समस्त बिद्याएँ और समस्त स््रियाँ तुम्हारी ही 
भेद हैं ।--दुर्गा सप्तशती'। 
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भी बहुत कम है, फिर भी हम इस अवयवबों को कमल से उपमा देते हैं। 
योगी जब एक विद्येष प्रकार से बैठता है तो हम उसके आसन को कमलासने 
कहते हें। इन उदाहरणों में 'कमल' दाब्द का अर्थ उसके प्राकृतिक वाक्य 
के आगे चरा गया है। स्त्री का विवाह होता है तो वह पत्नी कहलाती 
है परन्तु पत्नी को सहधर्मिणी' भी कहते हैं। इस शब्द के अर्थ का सर्जन 
तो समाज के सहल्नों वर्षों के अनुभव और व्यवहार ने किया है। 'र्म्म' 
की जगह क्या कोई दूसरा शब्द रक्‍्खा जा सकता है ? 

एक ही शब्द से कई प्रकार के अर्थ निकाले जा सकते हैं। एक तो 
उसका सीधा-सादा अर्थ होता है जो अभिधा अर्थात्‌ प्रचलित व्यवहार पर 
निर्भर करता है। गऊ' शब्द सुनने से एक विशेष जाति के पण्‌ का बोध 
होता है क्योंकि-उस प्रकार के पु को इस नाम से पुकारने का दस्तूर 
है। इस अर्थ को वाच्यार्थ कहते है। दूसरा वह अर्थ है जो कक्षणाओं के 
द्वारा यूवितपूर्वक गब्द में पहिनाया जाता है। 'छालू पणड़ी' आ रही है 
कहने से ला पणड़ी वाके पूलिस काॉंस्टेबुल का बोध होता है। 'कमरा सौ 
रहा है! कहने से कमरे में रहनेवालों की ओर संकेत होता है। इस प्रकार 
के अर्थ को लक्ष्यार्थ कहते हैं। कभी-कभी कहनेवाले के मन में कोई ऐसा 
भाव होता हैं जिसे वह किसी कारण से शब्दों के द्वारा स्पष्टतया व्यक्त 
नहीं करना चाहता। ऐसी दशा में कोई मर्मज्ञ ही उसके वाच्यार्थ के पौछे 
जांकर वास्तविक अर्थ को पकड़ पाता है। कभी-कभी कोई ऐसे सज्जन, 
जिनको यह सन्देह हो जाता है कि आप उनसे चन्दा मार्गेंगे, आपको सुना- 
कर कहते हैं आजकल व्यापार बड़ा मन्दा है'। ब्रात सोलहों आने सच्ची 
होगी पर उन्तका तात्पग्न यह होता है 'में' इस सभग आपको कुछ दें नहीं 
सकता ।' इस प्रकार के छिपे अर्थ को व्यंग्यार्थ कहते हैं। यह व्यंग्यार्थ तो 
उपायसाध्य होता है परत्तु कई ऐसे शब्द है! जिनके साथ कुछ गौण अर्थ 
सित्यक्ान' रहते हैं। यह गौणार्भ उस्त जब्दों के सैकड़ों वर्षों के प्रयोग के 
संस्कार स्वरूप होते हैं और कभी-वाभी उनके गर्भ में छस भाषा को बीलेने- 
वालों का सैकड़ों वर्षों का साॉस्कृतिक इतिहास सम्पुदित' रहता है। 
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अपने सहज, व्यृत्पत्तिमूलक, कोष में दिये हुए अर्थ के साथ शब्द जो 
इस प्रकार के उपार्थ जोड़ लेते है उनको ध्वनि कहते हे। ध्वनि में ही 
शब्द की विज्येषता होती है। ध्वनिभेद के कारण समानार्थक शब्द भी 
बहुधा एक दूसरे के ठीक-ठीक पर्याय नहीं होते। इसी कारण अधिकांश 
शब्द गणित के अछ्लीं की भाँति प्रतीकात्मक नहीं होति। दो मनुष्यों, दी 
पैसों, दो तारों में जों समान गण दो की संख्या है, उसका प्रतीक २ है। 
अरबी में इसे / लिखते है। रीमन में !। लिखने की प्रथा है। हम चाहें 
तो कोई और चित्र बना छें। २ की जगह / या 47 करने से कोई 
अन्तर नहीं पड़ता। गणित की पुस्तक किसी देश की बोली में छपी हो, 
अंकों को एक बार पहचान लेने पर सभी लोग उनको पढ़ लेंगे और सब 
पर एक ही प्रभाव पड़ेगा। 

२+ ३०५ 

इराका अर्थ सबके लिए एक है। इसकी जगह +॥+ ॥[#बू५शया 
/+#* 50 लिखने से कोई भेद नहीं होता, प्रत्येक व्यवित अपनी 
बोली में इन चिह्नों का ताम के छेगा। इन नामों में से किसी के साथ 
कोई गौण अर्थ, कोई ध्वनि नहीं है परन्तु शब्दों में ऐसा करना 
बहुत कठिन हूँ। दूसरी भाषा में अनुवाद करने पर तो वह बात जा ही : 
तेहीं संकती, अपनी ही भाषा में एक गब्द की ध्वनि दूसरे में नहीं छाई 
जा सकती। पतिपरायणा स्थत्रियाँ सभी समाजों में होती हैं पर सत्ती' 
की ध्वनि निराली है। योगी के स्थान में कोई दूसरा झंब्द नहीं रमखा 
जा सकता। 

बोलनेवाले ही शब्दों को ध्वनि प्रदान किया करते हैं परन्तु प्रचलित 
कोषार्थ और ध्वनि की ओर हटात्‌ उदासीनता' नहीं दिखछाई जा सकती । 
शब्द पर उतना ही अरथभार डाला जा सकता है जितना वह संह सके । 
जो कवि शाज्जारमगी' रचना करता है और फिर यह दिखलछाना चाहता 
हैं कि उसका अभिप्रेत अर्थ आध्यात्मिफ था बह था तो अपने श्रोताओं 
ओर पराद्कों को मूर्ख समझता है या भाषा के साथ बलात्कार करता 
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है। चतुर टीकाकार चाहे तो होली की गालियों को भी योगवेदास्त के 
तच्बो रे ओतप्रोत॑ सिद्ध कर सकता है। सम्भव है गाली के प्रयावता का 
उद्देश्य भी बरह्ाज्ञानोपदेश ही रहा हो परल्तु ऐसी दणा में उसको ऐसे 
दब्दों का प्रयोग नहीं करता चाहिए था जिनके अर्थावरण में से आध्या- 
त्मिक ध्वनि नही निकका करती। श्रद्धा या दुराग्रह से चाहे जो कहा 
जाय परन्तु यदि गीतगोविन्द के कैलिवर्णन में मुझे कोई आध्यात्मिक 
' तथ्य नहों मिलता तो यह दोप जबदेव का है, मरा नहीं। काव्य-प्रन्थ 
इस आशय से बनाये जाते हैं कि उनका जनता में प्रचार हो। कवि को 
इतना ज्ञान होना चाहिए कि उन छाब्दों से साधारणत: कसा अर्थ ग्रहण 
किया जाता है जिनका उसने प्रयोग किया है। यदि शब्द-विन्यास विपय 
से असज्भत हैं तो फिर पाठक को दोप देना वैत्षा ही है कि 'उलठा चोर 
कोतवाले डॉटे' | 

एक अक्षर के द्वेरफेर से शब्द कुछ का कुछ हो जाता है और 
उसकी शक्ति में जाकाश-पाताल का अच्तर हो जाता हैं। त' और मे 
विभिन्न स्वर है परन्तु दो में से एक में भी कोई विशेष शक्ति नहीं है । 
अदि एक की जगह दूसरा उच्चरित हो जाय तो हमारे ऊपर कोई 
विशेष प्रभाव नहीं पड़ता परत्तु मेरा छड़का मर गया' ओर 'तेरा लड़का 
मर गया के प्रभाव में कोई समानता ही नहीं मिक सकती। इसी 
प्रकार वक्‍ता के स्वर भेद से शब्द के सामर्थ्य में बहा अन्तर पड जाता है । 
तुमने ऐसा किया वर्णतात्मक वाक्य है। 'किया' के स्वर को बदल देते 
से भ्रवन हो जायगा: तुमने ऐसा किया ? तुमने! या ऐसा' के स्वर' 
से हेरफेर करने से आइचर्य, प्रशंसा, भत्ता के भाव प्रदर्शित फिये जा 
सकते है। दोनों पर ज्ञोर देने से आइचरग्य और निन्‍्दा का कैसा 
संभिश्वण प्रदर्शित होता है! स्वर के इस भावप्रदञक विकार को काकू 
कहते हं । 

एक दूसरे के सान्निध्य से शब्दों की शक्ति पर और पानी श्रढ़ जाता 
हैं । पल रचग्रिता सात्निष्य के अतिरिक्त उनको भिन्न-भिन्न प्रकारों 
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से सजाता है, यह सजावटे ही विभिन्न छनन्‍्द हैं। इनके द्वारा शक्तित में 
अद्भत वंद्धि हो जाती है। विभिन्न भावों के उदय के साथ-साथ नाष्ि- 
संस्थान के स्पन्दन में भी अन्तर होता है। छन्‍्दों में वर्ण और स्वर का 
आरोह-अवरोह प्राणस्पन्द के लय की अनकृति होता है। इसलिए छंद 
काव्य के लिये कृत्रिम बन्धन नहीं प्रत्युत भावानुकल प्राक्ृत कलेवर है। 
हन्द स्पन्द को और स्पन्द भाव को जगाने में सहायक होता है। जो 
बात पद्य में कुछ थोड़े से शब्दों में कह दी जाती है, गद्य में उसके लिये 
बहुत से शब्द लगते हैं और फिर भी वह रस नहीं मिलता क्योंकि ध्वनि 
उड़ चुकी होती है। एक गाने की पंक्ति है, मेरी ननद निगोड़ी जागे। 
इसमें मनद की जगह पति की बहिन! कर दीजिये, जैसा करने का आपको 
पूरा अधिकार है, और “िगोड़ी' की जगह बदमाण, दुष्ट, तंग करते- 
वाली या ऐसा ही कुछ और बदल दीजिये, फिर देखिये कसा स्वाद 
मिलता है। कई सौ वर्षों में नतद' और 'भावज' ने अपने चारों ओर 
जो भावमय ध्वनियाँ बटोर ली है, वह 'पत्ति की बहिन! और “भाई की 
पत्नी” के पास नहीं हैं। गानों में जो रस सेज' बब्द से' टपकता है उसका 
एक बृंद भी शब्या' के पास नहीं मिल सकता। उत्तर रामचरित के 
प्रथमांक में महाराज दह्वरथ के समय का पुराना बंचकी रामचन्धजी के 
सामने आता है। वह उनको बचपन में गोद में खेला चुका है। उन दिनों 
उनको रामभद्द कह कर पुकारता था, जैसे आजकल हमारे घरों मे पुराने 
नौकर बच्चों को राम बाबू या राम भेया कह कर पुकारते है । पुराने 
अभ्यास से उसने अब भी उसी प्रकार पुकारा, फिर यकायक रुक गया। 
यह स्मरण हो आया कि अब तो यह राजा हैं। स्तेह की जगह भय ने छी 
और उसने सम्बोधन को बदल दिया । इस सारी रूम्बी कथा को भवभूति 
ने कितनी सुन्दरता से कितने थोड़े शब्दों सें व्यवत किया है :-+-+ 
*कुचुकी--रामभद्ग-- (इत्यधंविते साशंकम्‌ ) महाराज-- 


* कंचकी--रामभ/्द-- (इतना ही कहकर, आशंका के साथ )--- 
महाराज । 


( ११ ) 


जनक की वाटिका में सीताजी को देखकर रामचन्द्रजी की जो अवस्था 
हुई उसका वर्णन तुलसीदास जी इस प्रकार करते हैँ :--- 
करत बतकही अनुज सन, मन सिय रूप लोभान ! 
मख सरोज मकरन्द छवि, करत मधुप इब पान || 
गंध में इसको इस प्रकार कह सकते हे--भाई से बातें करते जाते थे 
पर उनका मन सीताजी के रूप पर मोहित हो गया था। सीताजी का 
मुख कमल के समान था, उसमें जो छवि थी वह उस मकरन्द अर्थात्‌ मीठे 
रस के समान थी जो कमल में पाया जाता है। जिस प्रकार भौंरा इस 
रस का छोभी होता हैँ और कमल पर आकर बैठता है उसी प्रकार 
रामचन्द्रजी का मन छवि का आनन्द लेने के लिए सीताजी के मुख की 
ओर लगा हुआ था।' कमर और भौंरा और मकरन्द की व्यास्या और 
भी लम्बी की जा सकती है परन्तु जितनी ही व्याख्या की रूम्बाई बढ़ती 
जाती है उतनी ही भावमयता, प्रभावकता दूर भागती जाती है। 
जब में था तब पिउ नहीं, अब पिऊ हैं में नाहि। 
प्रेम गली अति साँकरी, या में है न समाहि॥ 
कबीर के इस एक दोहे के ऊपर एक पूरी पोथी लिखी जा सकती हैं 
पर जो ग्राहकता दोहे में है वह उसमें कहाँ मिलनी है। दोहा छन्‍्द बना 
रहने दीजिये, पिउझ' की जगह पति और या' की जगह इस” कर 
दीजिये। अति साँकरी' की जगह 'बड़ी पतली” को दे दीजिये और 'गली' 
को सड़क' बना दीजिये। तया रूप यह हो गया >«- 
जब में था तब पति नहीं, अब पति हूँ में नाहि। 
प्रेम सड़क पतली बड़ी, इसमें दो न सुमाहि।॥ 
मल बात तो वही है पर दोहे का प्राण सिकरू गया, क्योंकि नये 
इब्दों में बह ध्वनि, बह भावोत्यादकंता, नहीं है । 
हिन्दी कब्रियों में वर्षोकालीन रचनाओं में प्रायः दाढुर' शब्द पे 
काम लिया है। यदि दादुर धृति चहूँ ओर सोहाई' की जगह तुलसीदास 
जी 'मेढ़क धनि चहुँ जोर सीहाई”, लिख देते तो कैसा भोंड़ा लगता 
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मेने एक उदीयमान कवि को हम्पा' लिखते देखा है। उनकी ऐसा 
करने का पूरा अधिकार है, पर मेरी समभ में काव्य में तब्ति, 
सोदामिती, चजञज्चला, चपला, विद्युतू, बिजली या बिज्ज मे से कोई भी 
शब्द शम्पा से कही अधिक खिछता। ध्वनि और व्युत्पत्ति भेद पर ध्यान न 
देने से शब्दों का बहुत दुष्प्रयोग हो जाता है। आयु! और 'वय' के अर्थो 
में साभ्य है परन्तु जन्म से वर्तमान काछ तक बीते समय को वय और 
मृत्यु के काल तक बीते समय को आयु कहते है। इस बात पर ध्यान ग 
देकर छोग कभी-कभी पूछ बेठते है आपकी आय वया है?” इसका क्‍या 
उत्तर दिया जाय ? यदि दूसरी भाषाओं में दोनों अर्थों के लिए 
एक ही शब्द है तो उनकी दरिद्रता हिन्दी के सिर क्‍यों छादी जाय ? 
अवध्श्यां भी एक ऐसा शब्द है जिसके साथ बहुत अन्याथ होता है। 
अमुक काम अवश्य' होगा, कहने में दबाव, अनिवाय्4ता, बेबसी का भाव 
टपकता हूँ परन्तु सर्वत्र यह भाव उदिष्ट नहीं होता। यदि में किसी से 
यह कहना चाहता हूँ कि आप झद्धु न करें, में आऊँगा तो वहाँ 'अवश्य' 
कहना ठोक न होगा, जब तक कि मेरा यह भी प्रयोजन न हो कि इच्छा न 
रहते हुए भी म॒भे, बरबस आना पड़ेगा। बहुत से स्थलों पर अवदय की 
जग्रह 'निःसन्देह' को देनी चाहिए। आजकल बोलचाल में, कभी-कभी 
लिखने में भी, आश्ञा' का बड़ा दुष्प्रयोग हो रहा है। मैं आशा करता 
हैं कि जब तक में पहुँचूँगा तब तक उनकी मुत्यु हो चुकी होगी'--ऐरे 
भी वावय देखने-सुनने में आते हैं। लिख्ते-वोलनेवाले भूल जाते हैं कि 
भाषा में ऐसे ही अवसरों के लिए 'भाशकू' जैसे शब्द विद्यमान है। 
महादेव के शिव, रद्र, पशुपति, ईशान, विरुपाक्ष, अद्धंनारीग्वर यह सभी 
नाम हैं; शक्तित को शाकम्भरी, चण्डी, सावित्री, मीनाक्षी, आद्या जैसे 
अनेक तामों से पुकारा जा सकता है परन्तु प्रत्येक नाम स्थल विशेष पर 
है| ठीक जेंच सकता है। कहीं लाल रंग को अरुण कहना दौक होता 
है, कहीं रक्त । कपुर में दो गुण हैँ---उसका रंग इबेस होता है और ख़्ले 
रहने पर ब्रह जल्दी उड़ जाता है। संस्कृत और हिन्दी में उसके ताम 
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के साथ इ्वेतता को ही ध्वनि निकलती है, फ़ारसी और उर्दू में अचिर- 
स्थायिता की। हिन्दी में रात्रि को कपूर से उपमा देते का यही अर्थ 
लगाया जायगा कि धवक्त चन्द्रिका छा गई; उर्दू में इस उपभा का अर्थ 
होगा कि रात जन्दी से बीत गई। इन वातों पर ध्यान न देने से अर्थ का 
अनर्थ हो सकता है। ु 

ऋषि' भी उन जब्दों में है जिनके साथ आजकल बड़ा अन्याय होता 
हैं । ऋषयो मंत्रद्रष्टा र:--जिन लोगों के द्वारा वेदों के मंत्र अवतरित हुए 
है उनको ऋषि कहते हैं। हमारे जीवन में वेदों का जो अप्रतिम स्थान है 
उसको देखते हुए वेद मंत्रों से सम्बन्ध रखनेवाले इन महापुरुषों के लिये 
एक पृथक नाम होना कोई बुरी बात या बड़ी वात नहीं थी । अन्य मतों 
में भी पैग़म्बर या प्रॉफ़ेट शब्द इसी प्रकार के व्यक्तियों के लिए छोड़ दिये 
गये हैं। पर आजकल यह दस्तुर चल पड़ा है कि नये मतों के प्रवर्तक 
ऋषि कहे जायें। कभी-कभी राजनीतिक नेता भी ऋषि या ऋषिकल्प 
कहे जाते हैं। यह धाँधली है। जो लोग इन नये लोगों का आदर- करते 
हैं वह उनको सुगमता से दूसरी उपाधियाँ दे सकते हूं। भुगु, वश्षिष्ठ, 
अंगिरा ऋषि थे पर उनकी कोई पूजा नहीं करता, राम कृष्ण ऋषि नहीं 
थे परन्तु पुजते हैं। अवतार जैसी पुरानी उपाधियों से काम नहीं चलता तो 
भाषा अभी बन्ध्या नहीं हुईं है, नये दाज्द गढ़े जा राकते हैं । जिस प्रकार 
जो सीना नहीं जानता उसको दर्ज़ी कहना अस्लाधृ प्रयोग है उसी प्रकार 
जो मंत्रब्रष्टा नहीं है उसको ऋषि कहना असाध्‌ प्रयोग हैं। 

यह थोड़े से उदाहरण मात्र हैं। सोचने से ऐसे और बहुत से शब्द 
भिलेगे जो दुष्प्रयोग के कारण वाक्य के कलेवर को बिगाड़ देते हैं । 

हम देख चुके है कि भाषा का प्रयोग श्रोता को प्रभावित करने के 
उदेष्य से होता है। भीता में किसी भाव को जमाना प्रभावित करने 
का एक प्रकार हूँ। वही भाव जगाये जा सकते हैं जो बीज रूप से श्रोता 
के अन्त:करण में पहले से विद्यमान हीं। इसलिए ऐसे शब्दों से काम लिया 
जाता है जिनमें गम्भीर ध्वनियाँ हों, जिनके वाच््यार्थ उभयपक्ष के अनुभव 
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में आये हों, जिनको उभयपक्ष बोलते हों। इस कला को साम्प्रदायिक उप- 
देप्टा, राजनीतिक नेता, सर्कारों के प्रचार-विभाग, पत्रकार और कवि खूब 
जानते है । यहाँ 'कला' शब्द का प्रयोग मेने कारण विशेष से किया है। जिन 
लोगों का अभी उल्लेख किया गया हूँ उनका उद्देश्य केवल पुरानी अनुभूतियों 
को जगाना, पुरानी स्मृतियों को पुनरुज्जीबित करना नहीं होता। स्मृति 
प्रत्यक्ष के बराबर तीन नहीं हो सकती। स्मृत सुख में बसी मादकता, 
स्मृत दुःख में वह कसक नहीं होती जो उसमें उस समय थी जब उसकी 
अनुभूति प्रत्यक्षतः हुई थी। दुर्बंछ वेदनाओं को जगाकर क्या होगा, कवि 
और प्रचारक तो वर्तमान और अनागत के लिए तैयारी करते हैं, इसलिए 
वह अतीत से उतना ही काम लेना चाहते हैं जितना कि उस सीढ़ी से 
लिया जाता है जिस पर पाँव रख कर छत पर चढ्ना होता है। जिस 
उपाय से ऐसा किया जाता है वही लिखने-बोलने की कला है। 

जब किसी मनुष्य के सामने कोई विषय आता है तो उसके अन्तःकरण 
पर जो प्रतिक्रिया होती है, उसके दो अंग होते हैं । कुछ तो दृष्य का स्वरूप 
अंकित होता है, कुछ उसके प्रति किसी न किसी प्रकार का भाव--राग, 
द्रेष मा इनका कोई अवान्तर भेद--उत्पन्न होता है। अनुभूति या दर्शन 
स्वरूप और भाव का योग है, इसीलिए एक ही वस्तु का अनुभव दो 
व्यक्षियों को कभी एक-सा नहीं होता, चाहे उनकी ऐन्द्रिय और बौद्धिक 
क्षमता में कोई भेद न हो । भावों में मेद क्‍यों होता है यह रोचक विषय 
है पर यहाँ हम उस पर विचार नहीं करते । गणित जैसे सूखे! विषयों से 
भी भाव को पृथक नहीं किया जा सकता। गणितज्ञ को टेढ़े प्रश्नों से 
बुद्धि लड़ाने और अन्त सें उन पर विजय पाने में बड़ा रस मिलता है परन्तु 
वह यह समभता है कि भावों से वस्तु के स्वछप पर पर्वा पड़ जाता है। 
जो भावों की धारा में बह रहा हो, जिसके चित्त में स्त्री की मदनवासना- 
तपिणी' मुद्रा भरी हों, वह उसके शरीर पर नश्तर चकाकर उसकी देहिक 
बनावट को नहीं सम सकता। अपने घरवालों का फोड़ा चीरने से 
चिकित्सक का हाथ काँप जाता है, कड़वी औषध देते नहीं बनती । इसलिए 
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वैज्ञानिक भावों को दवाना चाहता है; उसका प्रंयत्त यह होता है कि 
यथासम्भव दृश्य के पारमाथिक रूप को, उस रूप को जो द्र॒ष्ठा के अभाव 
में भी रहेगा, पहिचाने और दूसरों को भी पहिचनवाये । इसमें उसको 
कहाँ तक सफलता होती है यह तो दार्शनिक विषय है पर इस प्रयत्न में वह 
ऐसी भाषा से काम लेने का उद्योग करता है जिसमें में को बहुत कम 
स्थान हो। इसीलिए वह शब्दों की जगह अंकों और चिह्नों को देता हें 
और अंकंगणित से, जिसमें ऐसी वस्तुओं का उल्लेख होता हैँ जो मनष्य 
को भली या बरी लगती हैं, रेखायणित' और बीजगणित को, जिनमें केवल 
बिन्दु, अक्षर और रेखा से काम लिया जाता है, श्रेष्ठ मानता है। 

कवि और प्रचारक भावों को जगाना चाहते हैँ पर भावों को वस्तुओं 
से अलग नहीं किया जा सकता। राग, द्वेष, प्रेम, कोध किसी न किसी 
बस्तु के प्रति ही उदय होते हैँं। इसलिए इनको जमाने के लिये जिन 
शब्दों का प्रयोग किया जायगा उनसे बाहरी वस्तुओं का भी थोड़ा बहुत 
बोध होगा। कुशल वक्ता का, जो बोलने की कला जानता है, प्रयत्न 
यह होता है कि वस्तु का, शब्द के मूल अर्थ का, भान तनु और उसके 
गोण अर्थ का, ध्वति का, भाव उदार हो। भावाभिव्यत्ित कर्मप्रवेतसि की 
पहली सीढ़ी है । लोगों में देशभक्ति, त्याग और कष्ठसहन का भाव जगाने 
के लिये महाराणा प्रताप या शिवाजी या गद्ध गोविन्दसिह का यशोगान 
किया जाता है। इन लोगों का इतिवृत्त इतिहास की पुस्तकों में सविस्तर 
दिया रहता हें। इनके जन्म लेने से अन्तिम साँस तोड़ने तक का ब्योरा 
मिलता हूँ परन्तु इस सारे वर्णन से चित्त इन लोगों पर, इनके कामों पर, 
इनके समय की परिस्थितियों पर जम जाता है और उसकी चृत्ति उस 
चिकित्सक की-सरी रस शून्य हो जाती है जो प्रयोगशाहा में मुर्दे को चौरता 
हैं। कवि भी ज्ञब्यों से ही काम छेता है। उसकी रचना में भी इनके, 
इनके साथियों और शत्रुओं के, इनके युद्धस्थलों के, माम भाते हैं पर 
चित इन वस्तुओों में उलमने नहीं पाता। परिणाम बह होता है कि 
इन वस्तुओं के वाचक शब्दों की ध्वनियाँ खुलकर सामने आती हैँ और 
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एक दूसरे में मिककर उस बलवती ध्वनि, उस तीज भाव को जम्म देती 
है जिसका जगाना सारी रचना का अभीष्ट होता है। पंत, नदी, बन, 
वायु, वर्षा का वर्णन भूगोल की पृस्तक में भी मिलता है और काव्य की 
पुरतक में भी; परन्तु दोनों प्रकार के वर्णनों में महान अन्तर होता है । 
भूगोल की पोथी का लक्ष्य प्राकृतिक दृष्यों का फोटो खीचना होता ह। 
कवि उनको अनुकूल भावों के जगाने का साधन बनाता है। इस प्रकार 
श्रोता को ऐसे भावों का अनुभव कराया जा सकता है जिनकी अनुभूति 
उसको पहले न थी; इसी कला के सहारे साधारण मनुष्य जो नित्यप्रति, 
के व्यवहार में भावुक नहीं प्रतीत होते, ऊँची से ऊंची आत्मबल्ि करने के 
लिए सन्न७ बना दिये जाते हे । 

इससे यह स्पष्ट हैँ कि वाक्य का अथ, वह प्रभाव जिसका उत्पादन 
उसका अभीष्ट है, उसके अवयवभूत दाब्दों के वाच्यार्थो से पथक्‌ भी 
ही सकता है। यहाँ सिंह है! में सिंह में अस्तित्वमात्र का व्ययदेश हैं 
परस्तु श्रोता इस वाक्य को केवरू परिस्थितिभी का परिचायक नहीं सम भता । 
सिह के साथ जो व्याधात की ध्वनि छगी हुई है वह उसको तत्काल सतर्क 
कर देती हैं। इतना ही नहीं, वक्‍ता की मुद्रा या उसके काकू से यह सतर्बाता 
भय का रूप ग्रहण कर सकती है और वर्णन वाच्ष्य आदेश वाच्य बन 
सकता हैँ। यहाँ सिंह है! इत तीन शब्दों के वाच्यार्थ के पीछे वक्‍ता का 
अभीष्ठार्थ भागो' विद्यमान है। इस प्रकार नये अर्थ का दयोतन प्रयोकक्‍ता 
के कौशल पर निर्भर करता है। प्रत्यक्ष बातचीत में तो काकु; आदि से 
भी वक्‍ता को सहायता सिलती हैं परन्तु लिखित काव्य में केवल रचना- 
चातुय्ये का भरोसा होता है। बोलते ती सभी हें परन्तु शब्दों की प्रत्यक्ष 
आर परोक्ष, शक्ति से कोई गृणी ही काम ले सकता हैं। 

थ्रोता के ज्ञान की बुद्धि करके भी उसे प्रभावित किया जाता है। 
परन्तु ज्ञात के क्षेत्र में भाषा की शक्ति इतने तक ही परिसीभित नहीं 
है कि वह पूर्वस्थित ज्ञान को एक व्यक्ति से दूसरे तक पहुँचा दें। तर्क 
की सहायता से भाषा हमारे ज्ञानभण्डार में वृद्धि करती है। मैने बहुत 
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सी नीली वस्तुएँ देखी है, इसलिए नील णब्द के वाच्यार्थ को जानता हूँ; 
कमल भी छोटे, बड़े, छाल, पीले अनेक देखे हे इसलिए इस शब्द का 
वाच्यार्थ भी परिचित है। जब में नील कमल' कुहता हूँ तो बिना ऐसा 
फूल देखे भी उसके सम्भव गुणों से परिचित हो जाता हैँ। यह ज्ञान प्रत्यक्ष 
सापेक्ष है, अन्यथा नील कमर भी ग्रधे की सींग की भाँति अभाव का 
वाचक हो जायगा परन्तु यदि प्रत्यक्ष का अविषय न हुआ तो नील कमल 
के गण वही होंगे जो हमारे ध्यान में शब्द के सुनने से आ गये थे। कोई 
अपरिचित मनुष्य लोगों के सामने आता है। उसके विषय में जाँच करके 
में कहता हैँ कि यह हिन्दू है या धोबी है या हब॒शी है; तत्काछ घुनने वालों 
को उसके बहुत से गुणों का पता चल जाता है। एक नया खनिज मिलता 
हैं । उसकी परख करके रसायनवेता कहता हैं कि इसमें 2०५ लोहा 
है। तत्काल यह बात जान छी जाती है कि उसका किस-किस प्रकार और 
क्या-क्या उपयोग किया जा सकता है । किसी पशु के सम्बन्ध में यह सुनते - 
ही कि यह जरायज है हमको उसके हारीर के गठन तथा जीवनचर्य्या आदि 
के सम्बन्ध में कई बाते ज्ञात हो जाती हैं। इस प्रकार भाषा हमारे संचित 
ज्ञानभण्डार में नया ज्ञान जोड़ती है। भाषा का आधार श्रीता वक्‍ता का 
पुराना अनुभव, पुराना ज्ञान होता हैँ, अन्यथा वह भाषा न होकर 
निरुदहेश्य स्व॒रों का समृहमात्र होती परन्तु उसके द्वारा नया ज्ञान प्राप्त 
हो सकता है, इसमें भी कोई सन्देह नहीं हैं। यदि भाषा का साध प्रयोग 
हुआ है तो हमको यह पक्‍का' विश्वास रहता है कि यह ज्ञान प्रत्यक्ष की 
कसौटी पर ठीक उतरेगा, अर्थात्‌ सत्य होगा। 

किसी ने कहा है कि भाषा घिचारों को छिमाने का साधन है। कुछ 
दूर तक यह बात भी ठीक है।। जिस प्रकार थोड़ा-सा कह कर बहुत से 
अर्थे का बोध कराया जा' सकता है--- सुन्दरता भरजाद भवानी कह कर 
तुलसीदास जीं ने कल्पना की रूम्बी से लूस्बी दौड़ के लिए मैदान खोल 
दिया हँ--उसी प्रकार बहुत से शब्दों को इस भाँति बहाया जा संकत। है 
कि उसमें से एक बूँद भी अथे न निकंके। राजदुतों, पर्रकारों, राजवीतिंक 
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मेताओं, उन सब ऐसे लोगों को जिनको समय-संमय पर अनिवाणय्यंतया 
बोलना पड़ता है, चाहे इच्छा हो चाहे न हो, इस प्रकार बोलने का 
अभ्यास पड़ जाता है। जो पुस्तक रुपया कमाने के लिये लिखी जाती हे 
उसकी भी यही दशा होती हैँ। विश्वविद्यालयों के छात्रों को कभी-कभी 
ऐसे अध्यापकों से पाला पड़ता हैं जिनकी जिह्दा पड़ी के पुरे की भाँति 
बराबर चलती रहती है परन्तु उनके घंटे भर के बोलने का निचोड़ कुछ 
नहीं के बराबर होता है। 
यह दार्शनिक निवन्ध नहीं है, इसलिए छाब्द, वाक्य, श्षव्दार्थ और 
वाक्यार्थ के सम्बन्ध में सबिस्तर विवेचना करने की यहाँ आवश्यकता 
नहीं है, परन्तु इतना संकेत कर देना अनुचित न होगा कि यह सारे प्रश्न 
बहुत ही जठिल हैं। मनुष्य” का वाच्यार्थ क्या है? इस प्रश्न का उत्तर 
देने के लिए एक बड़ी पोथी लिखनी होगी, फिर भी उसमें उन सब बातों 
का समावेश स्थात्‌ न हो पावेगा जिनका ज्ञान प्राणिश्षास्त्र, मनोविज्ञान, 
धर्म्मशास्त्र, दर्दोन, आचारशास्त्र और समाजशास्त्र जेसी विद्याओं से प्राप्त , 
होता है। में मनुष्य हूँ, आप मनुष्य हूँ, गोविन्द मनुष्य है, हिंढलर मनुष्य 
है, पर हम सब' में कोई भी मनुष्य दाब्द का शुद्ध बाच्यार्थ नहीं है, सब 
वाच्यार्थ के पृथक्‌ उदाहरणमात्र हें) यही बात सब जातिवाचक नामों के 
लिये लागू है। द्रव्यवाचक नामों की भी कुछ ऐसी ही दशा है। मेरी 
लड़की का नाम मीनाक्षी था। जब जन्म हुआ तब भी मीनाक्षी थी, 
घुदनों चलती थी तब भी मीनाक्षी थी, स्कूल जाती थी तब भी मीनाक्षी 
थी, इहयाना समाप्त करते समय भी' मीताक्षी थी। प्रतिक्षण वय बदलता 
रहा, शरीर के अवयव बदलते रहे, बुद्धि बदलती रही, स्थाम बदलता 
रहा, वेष्टा बदलती रही। 'जो मीनाक्षी एक बार थी, वह दूसरी बार नहीं 
रही। इस दाब्द का सच्चा वाच्यार्थ तो इन सब मीसापक्षियों का योग 
होगा। यो जब में भीनाक्षी' कहता हूँ तो जो मूर्ति मेरे चित्त में उदय 
होती है वह इस नाम के वाच्या्ें का एक अंदमाभ हे। 

सच पूछा जाय तो प्रत्येक शब्द एक प्रकार से जातिसूचक, दार्शनिक 
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परिभाषा में, सामान्य हैं। में कहता हें घोड़ा', आप भी कहते हैं घोड़ा । 
साधारण व्यवहार में यह कहा जायगा कि हम दोनों एक ही शब्द का 
उच्चारण कर रहे हैं पर ऐसा तो नहीं है। उच्चारण के समय में भेद हैं, 
उच्चारण करनेवाले मुँह भिन्न हैं, उच्चरित स्वर भिन्न है। अतः दोनों स्वर 
एक नहीं हैँं। मेरे ही मुँह से दो बार निकला हुआ 'घोड़ा' शब्द एक नहीं 
हो सकता। इन सब स्वरों में साम्य का होना निविवाद है पर यह साम्य 
उसी प्रकार का है जैसा कि दो उन प्राणियों में होता है जिनको हम इस 
साम्य के कारण घोड़ा कहते हैं । “इसका तात्पर्य यह है कि घोड़ा शब्द भी 
जाति या सामान्य का बोध कराता हैं। बार-बार एक ही 'धोड़ा' शब्द 
बोला जाता है कहने का अर्थे इतना ही है कि बार-बार उस जाति का स्वर 
किया जाता है जिसको धोड़ा कहते हैं। प्रत्येक बार का उच्चरित स्वर 
उस सामान्य का उदाहरणमात्र है। 

दूसरा महत्त्व का प्रदन यह है कि शब्द और अर्थ का सम्बन्ध नित्य 
है या अनित्य। नित्यता की परख अन्वय व्यतिरेक के आधार पर हो 
सकती है। यदि किसी शब्द विशेष के उच्चारण से अर्थ-विशेष का भान 
स्वतः हो जाय और उच्चारण के अभाव में न हो तो मानना होगा कि 
उस शब्द का उस अर्थ के साथ नित्य सम्बन्ध है। यदि यह सम्बन्ध 
नहीं मिलता तो फिर सम्बन्ध अतित्य और व्यवह्ास्मूलक होगा अर्थात्‌ 
लोगों में यह परम्परा किसी प्रकार चल पड़ी होगी कि इस वस्तु को इस 
नाम से पुकारा जाय। एक मत यह भी है कि यद्यपि साधारण शब्दों का 
अर्थों के साथ नित्य सम्बन्ध नहीं है तथापि शब्दों के अवयव्भूत मूल स्वरों 
का अर्थ विशेषों के साथ नित्य सम्बन्ध है । यह अर्थ भी स्शक अर्थ नहीं 
प्रत्युत सूक्ष्म अर्थ हैं जो वासना और भावना के हूप में हमारे जीवन 
व्यापार को चलाते हैं। इसी लिए संगीत का, जिसमें मूल स्वरों से ही 
काम लिया जाता है, प्रभाव ऐसे मनुष्यों पर भी पड़ता है जो गायक की 
भाषा को नहीं जानते। पशु पक्षी तक स्वरों के प्रयोग से प्रभावित किये 
जा सकते हैं। ह 
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हमने ऊपर देखा है कि वर्णनात्मक वाक्य में आख्यात के द्वारा नाम 
के विषय में कुछ व्ययदेश होता है । व्ययदेश पर विचार करने के पहले 
वाक्य के स्वरूप पर एक दष्टि डालनी चाहिए | वाक्य शब्दों का समूह 
है पर यह समूह उस जाति का है जिस जाति के समूह प्राणि जगत्‌ में 
पाये जाते हे। भौतिक जगत्‌ में अवयवी अपने अवयबों के योग के बराबर 
होता है। परन्तु सजीव जगत्‌ मे अवयवी अवथवों के योग से बड़ा होता 
है। सजीब ही नहीं, अजीव जगत्‌ में भी इस वात के उदाहरण मिलते 
हैं। नदी जलविन्दुओं का योगमात्र नहीं है । उसमें तरंग, प्रवाह, आह्वाद- 
कता, भयोद्दीपकता आदि जो गण हैं वह बिन्दुओं में अंशत: भी नहीं 
मिलते। मनुष्य हड्डी, मांस, चमड़ा, मस्तिष्क आदि का ग्रोगमात्र नहीं 
है। इसी प्रकार वाक्य भी छब्दों का योगमात्र नहीं है। उसका अपना 
व्यक्तित्व होता है जो सूमात्मा की भाँति उसके छाब्दों में अनुस्यूत रहता 
हैं। कुत्ता चूहा खा गया और चूहा कुत्ता ला गया--इन दोनों में वही 
चार दाब्द आये हैं। भौतिक दृष्ट्या इनमें कोई भेद नहीं है पर हमको 
तत्काल यह प्रतीति होती है कि दोनों वाक्य एक नहीं हे । दोनों का व्यक्तित्व, 
अर्थयोजक सूत्र अछग अलग है। परल्तु शब्दों के भिन्न होने पर भी एक- 
वाक्यता हो सकती है ! कुत्ता चुहा खा गया, कुत्ता चूहे को खरा गया, 
चूहा कु््ते से खाया गया, मूषकः वुकक्‍बूरेण भक्षित:--यह वस्तुत्त: 
विभिन्न छुपों में एक ही वाक्‍य है, क्योंकि वाच्याथें एक ही है । 

अब व्ययदेश को लीजिये। मैंने पहिकते कहा है कि वाक्य में आख्यात 
के द्वारा नाम के सम्बन्ध में कोई नई बात, ऐसी बात जो श्रोता को 
ज्ञात नहीं थी, बतलाई जाती हैं। अमुक तिथि को दिल में १॥ बजे 
मीनाक्षी की भुत्यु हुई' देखने में सीधा-सा वाक्य है। इसका अर्थ स्पष्द 
प्रतीत होता है । में यह नहीं कहता कि अर्थ स्पण्ट नहीं है परन्तु इसका 
विश्लेषण करने से इसंकी जटिलता का कुछ पता चलता है। काल की एक 
अविचब्छिन्न धारा जगतू की रचना के आरम्भ से ही चली आ रही है। 
उस धारा में अमुक तिथि को दिन में १॥ बजे एक बिन्दु है। इस विन्दू 
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पर कई घठनाएं हुई परन्तु यहाँ हम उनमें से केवल एक पर ध्यान देते 
हैं। यह है मीताक्षी की मृत्य। करोड़ों जीव मर चुके, मर रहे हें और 
मरेंगे। सब प्राणियों की जीवन-धारा कहीं न कहीं कटती हें। कटने के 
सब ढंग एक से नहीं होते पर उनमें कुछ न कुछ सादुष्प्र होता है, अतः 
उन सब्कों मृत्य शब्द का वाच्य मान लेते हैं। यों कह सकते हूँ कि मृत्यु 
प्राप्त, मृत, व्यक्तियों की एक लम्बी माला हैं जिसमें बराबर नये दाने 
पुहते रहते है। इसी प्रकार एक माला था रेखा उन मूर्तियों की है जो 
सब मिककर भीनाक्षी शब्द का वाच्या्थ हैं। यह तीन रेखाएँ एक जगह 
मिलती हैं, एक दूसरे को काठती हैं। तीन' रेखाओं से मेरा तात्पथ्यें काल 
रेखा, मृत-प्राणि रेखा और मीनाक्षी रेखा से है। इसी बात को हम अमृक 
समय पर मीताक्षी का मरना कहते हैं। उस क्षण पर मीनाक्षी धाब्द के 
वाच्यार्थ की अंग्भूत एक मूर्ति विशेष मृत प्राणी शब्द के वाच्यार्थ के 
अन्तर्गत हो गई। हे 
अर्थ के इस प्रकार के स्पष्टीकरण में हम कई बातों को मान लेते हैं। 
यहाँ उन पर विचार न करके भी उनकी ओर सद्भुत करना उचित होगा | 
काल को लीजिए। काल कया है ? उसकी कोई पारमाथिक सत्ता है या 
वह हमारा बौद्धिक विकार हैं या विक की ही एक दिशा है?” इसे भी 
छोड़िये, काल की नाप कंसे हो ? पृथ्वी सूर्य की परिक्रमा करती है परन्तु 
सूर्य स्वयं चल है, अतः पृथ्वी जिस स्थान पर एक बार होती है वहाँ 
फिर कभी छोटकर नहीं आती। जब कोई स्थिर बिन्दु नहीं है तो काछ- 
प्रवाह केसे नापें? जगत्‌ का आदि कंसे हुआ ? 'जगत्‌ की उत्पत्ति के 
पहले” कहुने से ही यह बात निकलती हैं कि तब भी काल था, क्योंकि पहुछे 
पीछे का व्यवहार काछ में ही हो सकता है। फिर काल की ताप कब से 
हो ” और नीचे के स्तर पर उतरभे से भी कई कठिनाइयाँ रह जाती 
हैं। पृथिवी के बाहुर की बात तो दूर रही, पृथ्वीतछ पर भी न तो सब 
जगह एक साथ दिन होता है, न एक साथ १॥ बजते हैँ। इसलिए जब 
तक स्थान का निर्देश न हो तब तक समयतरिदेश पर्य्याप्त सही ही सकता । 
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दूसरी बात हम यह मान लेते हैं कि जिन नामों के विषय में कुछ 
व्ययदेश होता है उनके वाच्यार्थों का अस्तित्व है और व्ययदिष्ट की भी 
सत्ता है। 'यह कमल नीला है' कहते समय यह मान लिया जाता हूँ कि 
कमल भी है और नील वर्ण भी है। पर इस' बात का क्या प्रमाण है ? 
कमक की अमुक आकृति होती है, अमुक गन्ध होती है, ऐसी कोमलता 
होती है, यह तो हम बोलते हैं परन्तु वस्तुतः कोमलता, गन्ध, आकार 
और रंग--यह सब वह विकार हैं जो इन्द्रियों के हारा हमारे चित्त में 
उत्पन्न होते हैं। अन्यमनस्क या विकलेन्द्रिय के लिए इनमें से किसी भी 
विकार का लोप हो सकता है। नील वर्ण” भी ऐसा ही विकार है। अतः 
व्ययदेश्य और व्ययदिष्ठ, कमल और नील वर्ण दोनों हमारी बृद्धि में 
हैं। व्ययदेश एक विकार में दूसरे विकार का हो रहा है । तकें से हमको 
ऐसा प्रतीत होता है कि भिन्न प्रकार के विकारों के उत्पन्न होने के लिए 
विभिन्न कारण होने चाहियें और यह कारण कहीं न कहीं अन्तःकरण 
के बाहर होनें चाहियें, अन्यथा कई अन्तःकरणों में युगपत्‌ एक ही प्रकार 
के विकार न उत्पन्न होते। इस तक में तथ्य भले ही हो पर इससे किसी' 
वाह्यम-जगत्‌ में कुछ का अस्तित्व या कुछ पदार्थों का अतिस्त्व अनुमित 
हो सकता है, कमरू के फूल और नीले रंग का अस्तित्व सिद्ध नहीं हो 
सकता। यह भी विचारणीय है कि यह अनुभव करनेबाला 'में क्‍या हैँ 

इन कठिनाइयों को जाने दीजिये। इतना ही स्मरण रखिये कि 
यदि काल और बाह्मजगत्‌ के प्रतीयममान रूपों के सम्बन्ध में सन्देह के 
लिए स्थल हैँ तो फिर हमारे सारे अनुभव और उनका वर्णन, शब्द, 
वाक्य, भाषा, अर्थ यह सभी हांकास्थरू में पड़ जाते हैं। 

हम कहते हैं कि अमुक वाक्य सत्य है, अमुक भूठा है। कुत्ता चूहा 
खा गया है सत्य हो सकता हैं, चूद्दा कुता सा गया' सत्य नहीं हो 
सकता। यहाँ सत्य-असत्य का अर्थ क्या है और कसौटी क्या है,? स्वर्य॑ 
अपने से कोई वानय सच-झूठ का परिचय तहीं देता । “चूहा कुत्ते को 
खा गया सुनने में बुरा नहीं लगता, छिखने में कृष्ठः नहीं देता। अंकेक्े 
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वाक्य को लेकर सच-भूठ का निर्णय करता कभी-कभी कैसा कठिन हो 
सकता है इसको दिखलाने के लिए एक उदाहरण दिया जाता है जिसे 
'भूठे की प्रहेलिका' कहते है। वह कुछ इस प्रकार से है। एक मनष्य 
कहता है मे इस समय भूठ बोल रहा हूँ।! उस समय उसके मुँह से 
यह एक ही वावय निकला था। अब यदि यह वाक्य भूठ है तो उस मतष्य 
ने ठीक कहा अर्थात्‌ वह सच बीका और यदि वाक्य सच है तो वह मूठ 
बोला। इसको यों कह सकते हैं कि यदि वह भूठा है तो सच्चा है और 
यदि सच्चा है तो भूठा हे। भस्तु, वाक्य के सच-भूठ की परख बाहर 
से करनी होगी । 

पहिले तो यह देखना होगा कि हम वाक्य में सार्वनभौम सत्यता 
आरोपित करते है था एकदेशीय। यह स्पष्ट होना चाहिए कि हम क्या 
कहना चाहते है, सब कुत्ते सब चूहों को झा गये, सब कूत्ते एक चूढ़े को 
खा गये, एक कुत्ता सब चहों को खा गया या एक कुत्ता एक चहे को खा 
गया। हमारे उद्देश्य के निश्चित होने पर ही सच-भुठ की जाँच आरम्भ 
हो सकती है। जाँच के कई उपाय है जिनको मुख्यतः परिभाषाम्‌लक, 
तंवंमुछकक और ऐतिह्य कह सकते हैं | यहाँ पर हम उन वाक्यों पर विचार 
नही कर रहे हे जिनमे हमारे निजी ऐन्द्रिय या बौद्धिक अतृभतियों या 
विकारों का वर्णन रहता हैं। इनकी सत्यता का तो हमको अपरोक्ष ज्ञान 
होता है। यह छड्की अण्डे में से तीसरे सप्ताह में मिकरी' भू है, 
क्योंकि मनष्य शच्द की परिभाषा के अनुसार श्रत्येक मानव-सन्तान 
जरायुज ही होगी, अण्दरज नहीं। यहाँ असत्यता निर्धारित' करने के लिए 
प्ररिभाषा ही पर्य्याप्त है, और कोई परख करता अनावश्यक है। कुछ 
बाक्यों की सत्यता-अम्॒त्यता तर्क अर्थात्‌ अनुमान के बल पर निर्धारित की 
जा संकती है। दूरस्थ पहाड़ पर धुआँ देखकर अग्नि की सत्ता का अनुमान 
किया जाता है। क्षारे गणितज्ञास्त्र के मन्तव्यों की सत्यता तर्वमुछक है। 
क्योंकि क है, इसलिए रू है; क्योंकि के नहीं है, इसलिए गे नहीं है, गणित 
में सत्य की मंही कसौटी है । कुछ बातों को स्वत्तः सिद्ध मास लिया गया' 


( रहे ) 


है, जैसे यदि दो चीज़ें किसी तीसरी त्रीज के बराबर हों तो बह एक 
दूसरे के बराबर होंगी। “बस” इन थोड़े से स्वतः सिद्ध सिद्धान्तों के आधार 
पर सारा तर्क खड़ा होता है। वर्क के द्वारा यह सिद्ध हुआ है कि प्रत्येक 
त्रिभुज के तीनों कोणों का योग दो समकोणों के बराबर होता है । किसी 
त्रिभज को देखते ही हम मान लेते हैं कि इसके कोणों का योग दो सम- 
कोण है। एक बार मुल सिद्धान्तों को मान लेने पर बहुत-सी बातों 
की सत्यता-असत्यता तर्क से जानी जा सकती है। जो बात उन मल 
सिद्धान्तों से निः्पन्न होती है वह सत्य है, जो नहीं निकलती बह 
असत्य है । 

अनभव मृलक परक्ष को ऐतिह्ा कहते हैं। इसका आधार है इतिदास, 
घटनाक्रम। राम ने रावण को मारा, जायसी ने पद्मावत लिखा--इन 
_वाक्‍यों की सत्यता इसमें है कि यह घटनाएँ घटी थीं । किसी तर्क से यह 
बात नहीं निकाली जा सकती कि गांधी जी के पिता का नाम कंम्स॑चन्द 
था। ऐतिह्य परीक्षा कुछ तो हम स्वयं करते हैं, कुछ आप्त पुरुषों की 
बात को मान छेते हैं। सायण को वेदभाष्य लिखते मेंते नहीं देखा परन्तु 
ऐसे लोग जो देख सकते थे और जहाँ तक में जानता हूँ मिथ्यावादी न 
थे ऐसा लिख गये हैं, इसलिए में इसे सत्य मात्र लेता हँ। बहुधा हम ऐसी 
बातों में भी आप्त वाक्य को ऐतिह्म प्रमाण मान छेते है जहाँ स्वयं परीक्षा 
करना सुकर हैं। कितने लोगों ने १९७८७८०१५३ को गितकर देखा 
है? अपने मुँह के बत्तीस दाँतों को कितने लोगों ने गिता है? णजिन 
वाकयों में सार्वभौम रूप का व्ययदेश होता है अर्थात्‌ जिनमें 'सब' के 
विषम में कुंछ कहा जाता है उत्तकी असत्यता ती ऐतिह्ा से सिद्ध हो 
सकती है पर सत्यता केवल तक से पुष्ठ ही सकती है । 'सब त्रिभजों के 
कोण दो समकोणों के बराबर होते हैं” में सार्वभौम व्ययदेश है। 
यदि हमकों एक भी ऐसा चत्रिभुज मिल जाय जिसके कोणीं का योग दो 
'समकोणों से कम था अधिक हो तो' वाक्य की असत्यता सिद्ध हो जायगी 
परन्तु अनुभव इसकी सत्यता सिद्ध नहीं कर सकृता। अनुभव के बल पर 
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इसकी सत्यता की परख तब हो जब हम एक ओर तो विश्व के सब 
त्रिभुजों के कोणों के योगों की परीक्षा करें, दूसरी ओर विश्व भर की 
उन समस्त सभुज आक्ृतियों को, जिनके कोणों का योग दो. समकोणों 
से कम या अधिक होता हो, लेकर देखें कि उनमें से कोई त्रिभुज तो नहीं 
हैं। यह काम हमारी शक्ति के बाहर है । 


किसी किसी वावय की सत्यता की प्रतीति हमको एक विशेष प्रकार 
के अनुभव द्वारा होती है। इसे प्रातिभ कहते हैं। इसकी सबसे बड़ी 
विशेपता यह है कि यह सदा स्वगत रहता हे, दुसरे किसी को इसका 
भोवता नहीं बनाया जा सकता। किसी मनुष्य को देखते ही चित्त में 
एक ऐसी भावना उठती है जिसको हम इन शब्दों से व्यकत्त कर सकते 
हैं यह मनुष्य बड़ा दुष्ट है। उस समय तक हमको उसके किसी दुष्कर्म्म 
का पता न हो पर हमारे लिए यह वाक्य सत्य है। घठनायें पीछे से 
इस सत्यता का समर्थन कर दें पर हमको तो प्रातिभ अनुभव से ही 
पहली सूचना मिली थी। प्रयोकता के लिए सत्य होते हुए भी ऐसे 
वाक्य श्रोता के लिए असत्य हो सकते है । 


बह शास्त्र-चर्चा, जिसकी ओर यहाँ थोड़ा-सा' संकेतमात्र कर दिया 
गया है, किसी-किसी को रखा और अनावश्यक प्रतीत हो' सकता है । 
वस्तुतः यह बात नहीं है। जिस उपकरण से काम लिया जाता है उसके 
सम्बन्ध में जितनी ही जानकारी होगी उतता ही उसका उपयोग अच्छा 
हीगा। कुशल चालक अपनी मोटर के करू-पूर्जो की बनांवठ को भी 
समभता है। प्रत्येक वाक्य पर रुकने की जुरूरत नहीं है परन्तु जो लोग 
भाधा जैसे सुक्ष्म यंत्र से काम छेना चाहते हैं, उनको चाहिए कि इस 
प्रघन का भी अध्ययन्त करे कि शब्द, वास, और अर्थ में क्या संम्बन्ध है, 
किसी वाक्य की सत्यता या मिश्यात्व की जाँच किन कसौर्टियों पर हो' 
सकती है, सत्य किसे कहते हैं, उस जगत्‌ का स्वरूप वया है जिसके अंगे 
आता वक्ता दोनों हैं क्या उस जंगत्‌ में वक्ता क्रा स्थान क्या है । सूर्स 
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और पण्डित सभी बोलते हें परन्तु भाषा के भीतर विषव का रहस्य 
छिपा हूँ। 

यह एक रोचक प्रश्न है कि नआत्मक वावयों की, उत्त वाक्‍्यों की 
जिनके व्ययदेश में 'नहीं' होता है, सत्यता कैसे परखी जाती है। यदि कोई 
कहे कि यह कपड़ा छाल हैं तो इस बावय की तो ऐतिह्य परीक्षा हो 
सकती है परन्तु 'यह कपड़ा छाल नहीं है में हम बया करते हैं। 'लाल 
नहीं' हरे-पीके की भाँति कोई स्वतन्त्र सता रखता है या छारू का अभाव 
मात्र है? किसी वस्तु को देखकर हमारे अनुभव का स्वरूप कैसा होता 
ह--यह पीछो है', यह हरी है', यह व्वेत है, इत्यादि या यह छाल नहीं 
है' यह झछाऊ नहीं है, यह लाल नहीं है! ? यदि लाल नहीं” स्वतर्थ 
रूप से अनुभवगत नहीं है तो उसका कपड़े में व्ययदेश कैसे होता है और 
जिस वाबय में वह आता है उसकी सत्यता बौसे जाँची जाती है ? 

ऐसे भी वाबय होते है जिनके लिये सत्य-असत्य का प्रश्न ही नहीं 
उठता, क्योंकि उनमें बस्तुतः कोई व्ययदेश नहीं होता। जानकर या 
बेजाने, लिखने-बीलते में ऐसे वाक्य बहुत आते हें। कोई कहता है यह 
जगत्‌ मुगमरीखिका था आश्वन्तहीन रौद्ररस प्रधान नाठक है!। सुनने 
में वावय अच्छा*लगता है परत्तु है इसमें केवल शब्दाडग्बर। यविं जगत्‌ 
को मृगमरीचिका कहा जाता तो एक बात थी, उस आध्यन्तहीन रीह॥रस 
प्रधान नाटक कहा जाता तो भी एक बात होती। दोनों अवस्थाभों में 
हम किसी न किसी प्रकार कथन की सत्यता की परीक्षा करते पर हर 
था से सब बिगाड़ दिया। वस्तृत: इस वाक्य में जगत के सम्बन्ध में 
कूछ भी नहीं कहा गया है, या के द्वारा वक्ता की मानस हिविधा, 
अस्थिरता, अनैकान्तता निःसन्देह व्यक्त हो रही है । 

हम कह आये हूँ कि बहुत से वाक्‍्यों की सत्यता तर्क के हारा निर्णीत 
होती है परन्तु तक के मुछ में जो सिद्धान्त होते हैं उत्तवी सत्यता का कोई 
पुष्ट आधार बताना कठिन हैं। इसका वया' प्रमाण है कि यवि दो चीज़ों 
किसी तीसरी चीज़ के ब्रराबर हों तो वह एक दूसरे के बराबर होंगी ? 
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किसने सारे विश्व में इसकी परीक्षा की है? पर यदि यह सावेभौम नहीं 
है तो फिर दूसरे वाक्यों के लिए कसौटी नहीं हो सकता। इसलिए लेखक 
और बक्‍ता को चाहिए कि यथासम्भव ऐसे वाकत्यों का प्रयोग न करें जो 
केवल उसको स्वतः सिद्ध प्रतीत होते हों, क्योंकि यदि वह दूसरों को भी 
स्वतः सिद्ध प्रतीत न हुए तो फिर बहू और उनके आधार पर खड़े दूसरे 
वाक्य असत्य प्रतीत होंगे । 

कुछ वाक्‍्यों की सत्यता वल्कृसापेक्ष्य होती हैं। वह सब वाक्य जिनमें 
अब, वह, यहाँ जैसे आत्मसापेक्ष शब्द आते हैं इसी वर्ग के हीते हैं । एक 
का अब दूसरे का तब है, एक का यह दूसरे का वह है, एक का यहाँ दूसरे 
का वहाँ है। यही गति ऊपर, नीचे, दहिने, बायें, आगे, पीछे की है । 
इनका प्रयोग करते समय यह ध्यान रखना चाहिए कि पढ़ने या सुनने- 
वाले के लिये इनके द्र।रा बने वाक्यों का अर्थ सत्य नहीं हों सकता। इन 
दब्रों से काम लेना ही पड़ता है पर काम छेने का ढंग रेसा होता चाहिएं 
कि उरासे इनकी एकदेशीयता छिप न जाय। । 

सच बात तो यहू है कि ऐसा वाक्य बोलना था लिखना बहुत कठिन 
है जिसको सत्यता सार्वभौम, निविवाद और निरपेक्ष हो। हम साढ़े 
तीन का ग्रहग बुद्धि से कर सकते हैं: वह तीन और चार का मध्य- 
बिन्दू है। इसी प्रकार 'तोला' भी बद्धि ग्राह्म है पर जब हम किसी सोचे 
के टुकड़े के विषय में यह कहते है कि 'इसका तौल ३॥ तोला हैं तो यह 
वाक्य पूर्णतया सत्य नही है । आज तक ऐसा कोई तराजू नहीं बना जो 
ठीक ३॥ तोला बसका सके। जितने ही अच्छे तराजू से हमने काम 
लिया होगा उतना ही हमारा वाक्य सत्य के समीप पहुँचेगा परन्तु सोने 
के टुकड़े का तौल ठीक ३५ तोछा न होकर ३.४ और ३.६ के बीच में कहीं 
होगा । गोलर के परिधि को हुम समझते हैं और व्यासाथ को भी पतमभते 
है। यह भी समभने हैं कि व्यात्ताध और परिधि की लम्बाई में कोई 
मिदिवत सम्बन्ध है पर इस सम्बन्ध की सूचना जिस किसी अंक से दी 
जाय वह पूर्णतया सत्य ते होगा। इस एक चीज़ को सप्तम समय पर 
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३,.१६२२०७ ....... . अनन्त, मे ४2920 0०४०४ अनन्त और 
३.१८१५९........ अनन्त से प्रकट किया गया है। दृस्द्रियः और यत्र 
की शवित और अधिक बढ़ने से इसी कोटि की कोई और रांख्या दी जा 
सकेगी पर वह भी ४दमित्थमेव रूप से ठीक न होगी। 

हमने ऊपर इस बात पर बार बार जोर दिया है कि भाषा सावे- 
जनिक सम्पत्ति है और उसका अर्थ सार्वजनिक अनुभव का विषय होता 
है परस्तु नथे शब्द और पुराने शब्दों के मये प्रयोग को नई कृति भी कह 
सकते हे। वह व्यक्तित विशेष को ओर से समाज को देन होता है। इस 
क्ृति की आवश्यकता इसीलिए पड़ती है कि उस व्यवित को कोई ऐसी 
अनुभूति होती है जिसकी व्यंजना किसी विद्यमान दब्द से नहीं होती। 
अनुभूति मानस-क्षेत्र मे भी हो सकती है और इन्द्रियगोचर जगत्‌ में भी। 
दोनों ही अवस्थाओं में वह अवंभृति इस द्रप्ट्रवईयात्मक विश्व का अंग 
होगी। पूर्ण ज्ञान तो तब ही हो सकता है जब द्रष्टा को समस्त दृश्य का 
अपरोक्ष ज्ञान हो; जब, दूसरे शब्दों में, द्रष्ठा और दृश्य का भेद ही मिट 
जाय। ज्ञान की उस सर्वोच्च भूमिका तक पहुँचने के पहिले जो भी ज्ञान 
होगा यह अपूर्ण होगा, हम सत्य का जो भी स्वरूप स्थिर करेंगे वह 
सदोष होगा। जितना ही हमकों द्रष्टा के स्वरूप और उसके व्यापार का, 
दृश्य के स्वरूप और उसके बिस्तार का, तथा दष्टा ओर दृश्य कौ क्रिया: 
प्रतिक्रिया का बोध होता है उत्तना ही हमारे ज्ञाव की कमी पुरी होती 
है। प्रत्येक नई अनुभूति हमको पूर्ण सत्य के कुछ निकट ले चलती है। 
कवि, वैज्ञानिक, योगी, दार्शनिक सभी पृथक्‌ मार्गों से उत्ती लक्ष्य की ओर 
बढ़ रहे हैं। इस लम्बी यात्रा में प्रत्येक नया शब्दव्यूह, जो किसी वास्त- 
विक नई अनुभति के द्योतत के लिए रचा जाता है, प्रगति का सूचक होता 
है। वह सड़क के किनारे छगे उस पत्थर के समान होता है जो यह 
बतलाता है कि बश्ेद्दी कितनी दूर चल सलुका है। परू्तु उसमें पत्थर 
से एक विषमता होती है। पत्थर केवल चछ्े मार्ग की' नाप बताता है, 
धुबद नये मार्ग का आविविल्‍ु बन जाता है। विचार की धारा के आंग 


( २९ ) 


बढ़ने से नये शब्दों का निर्माण होता है परन्तु प्रत्येक ऐसे शब्द से एक 
नई विचार-धारा फूट पड़ती हैं। एक विचार दूसरे विचारों से टकराता 
है, दोनों मिलते हे, एक से दूसरे पर प्रकाश पड़ता है, इस प्रकार अर्थ में 
विद्वदता, गम्भीरता, विश्वतों मुबता आती जाती है। उधर शब्द भी 
प्रतिदिन गौण अर्थों को अपनी परिधघ्रि में छेता जाता हैं। ज्यों- 
ज्यों उसकी ध्वनि न्यापक होती जाती है त्यों-त्यों उसकी प्रभावक दक्ति 
बढ़ती जाती है। शब्द और अर्थ की यह समानान्तर बृद्धि मनुष्य को 
उस ज्ञान की ओर संकेत करती है जिसमें ज्ञाता और ज्ञेय में भेद नहीं 
रह जाता, उस सत्य कीओर बढ़ाती है जिसमें वाच्य वाचक एक हो 
जाते है । 

परन्तु नये अर्थ के लिए तये छाब्ब का निर्माण करना सुकर नहीं 
होता। या तो किसी पुराने शब्द से ही काम लिया जाता हैंया कुछ 
पुराने गब्दों को मिलाकर नया शब्द बसाया जाता है या किसी पुराने 
धातु से व्याकरण के नियमों के अनुसार नया झब्द बनाया जाता है। कुछ 
भी किया ज़ाय, नया भब्द पूर्णह्पेण नया नहीं हो पाता, वहू जन्म से ही 
पुराने अर्थ को ध्वनि रूप में भोढ़े आता है। आज़ से सहस्नों वर्ष पहले 
साँस को प्राण कहते थे। पीछे चरछूकर एक नई अनुभूति के लिए शब्द की 
सोज हुई। हमारे सारे धरीर में ताड़ियों का जाहू बिछा हुआ है । इसके 
ही हारा हमको बाहरी विपयों का ज्ञान होता है और हम बाहरी वस्तुओं 
पर कोई कत्रिय्रा करने के लिये अपनी कम्मेंन्द्रियों को प्रवृत्त कर सकते 
हैं। जब तक यह नाड्डियाँ प्रस्फ्रित होती रहती हैं तब तक चित्त चंचल 
रहता है! इनमें जो शक्ति दौड़ती रहती है यदि वह इनमें से खींच छी' 
जाय तो यह स्तन्घ ही जायेगी और चित्त भी बहुत कुछ शान्त हो जायगा। 
इसी उद्देश्य से' योगी अभ्यास करता है। नाड़ियों में दौड़नेवाली शक्ति के 
लिए ताम की आवश्यकता थी, किसी अभागी घड़ी में उसे प्राश' फह 
दिया गया। तब से आज तक प्राण का पिण्ड तल छूटा । बोग के आचार्य्य 
कुछ भी' कहें परन्तु सामान्यतः यही समझा जाता है कि प्राण' का भर्य 


([ ३० ) 


सॉस है और उसके लिए मरुत, श्वास, वाय, पवन, मातरिश्वा जैसे नाम 
बराबर लिखे-बोले जाते हे। एक स्थान से दूसरी जगह जाने को चलना' 
कहते हें। हमारा चलना सकन्‍्पपूर्वक होता हैं । अतः इस शब्द से संकल्प- 
पुर्वंकता व ध्वनि निकलती है। अब यदि हुस बिजली का चलना, रेल 
का वलना आदि प्रयोग करते हे तो साधारणलः यही भावना अव्यक्तरूप 
से रहती है कि इनके भीतर भी किसी का संकल्प काम कर रहा है। 
हम जब कोई काम करते हें तो ऐसा अनेभव होता है कि पहले चित्त में 
सड्भूल्प उठता है फिर पेशियों में शक्ति का संचार होता है। किसी 
वस्तु को ऊपर उठाने या गिरने से रोकने में, पास खीचने यथा दूर हटाने 
में, वस्तु की ओर जाने या वस्तु की ओर से हटने में, दूरस्थ व्यक्ति 
को बलाने में, शरीर के किसी लत किसी अवमव में शकित दौड़ती है । जब 
विज्ञान ने ताप, विद्युत, रसायन, प्रकाश जैसे दग्विपयों का अध्ययन किया 
तो उसको एक ऐसे पदार्थ का परिचय मिला जो प्रस्थान भेद से अनेक 
रूपों में परिणत होता रहता है और किसी न किसी रूप में प्रायः सभी 
भोतिक घटनाओं में विद्यमान रहता है। दुर्भाग्य से उसे 'शक्ति' का नाम 
दिया गया। ऐसा नाम देने का कारण तो स्पष्ट ही है, पर इस नामकरण 
ने अब तक विज्ञान के वातावरण को दूषित कर रक्‍खा है, घरीरचारी 
शवित नाड़ितस्तुओं और पेक्षियों के द्वारा काम करती है, शरीर के एक 
भाग से दूसरे भाग तक पहुँचने के लिए उसे कहीं भी शून्य में नहीं कूदना 
पड़ता। बस इसी प्रकार शक्ति' दब्द को सुनते से यह भावना होती 
है कि विश्व में भी किसी न किसी प्रकार का भीना माध्यम तो सर्वत्र 
फैला ही होगा। अच्छें-अच्छे विज्ञानाचार्थ्यों ने' ऐसे माध्यम की खोज में 
वर्षों सिर ख़पाया है और इसके काल्‍्पतिक गुणों की गाथा गाई है। 
इतना ही नहीं, शर्वित के पीछे रक्त और उसका संकल्प होता है, संकल्प 
के पीछे चेतला होती है। बस, इस एक शब्द के प्रमोग करने से विचार के 
किए एक' नया क्षेत्र मिल जाता है। शक्ति किस माध्यम में चलती हैं, 
। जसका सेचार अच्धा, तिरहेश्य, आकस्मिक है या किसी चेतन व्यक्ति के 


( रे१३ ) 


संकल्प के अनुसार ? उस व्यक्ति ने ऐसा संकल्प क्यों किया ? क्‍या वह 
उसे बदल सकता हैं ? 

पुराने अर्थो के थोक से न दबने का एकमात्र यही उपाय है कि किसी 
ऐसे स्वर से काम लिया जाय जो न तो किसी कोप में मिलता हो न 
व्याकरण के किसी नियम के अनुसार ग्यृत्पन्न हुआ हो । लिखते समय 
भी वर्णमारछा के अक्षरों का ब्यवहार तन करके कोई नया चिह्न निकाल 
लिया जाय । यदि शक्ति की जगह ्यूछू या प्लुबड' या व जैसे किसी 
स्वर से काम लेते और उसको लिखने के लिए गणित के+---जैसे चिदह्नों 
की भांति कोई चिह्न बना छेते तो सुविधा होती। इन संकेतों के साथ 
किसी गौण अर्थ, किसी ध्वनि, का संमिश्रग' न होता। यहू कोई नई 
बात नहीं है। तन्‍्त्र के ग्रंथों में ऐस संकेतों से बराबर काम लिया जाता 
है। काली शंकर' सुनते से अनेक भावों का उदय होता है परन्तु इनके 
बीज क्रींगीं में वह बात नहीं है। भावता के ऊपर उठकर स्वर पर 
चित्त को एकाग्र करके जप किया जा सकता है । पर ऐसे बीजों से भाषा 
नहीं बनती । 

एक दो छाब्द करोड़ों मनृष्यों की भनोवृत्ति को बदरू सकते हैं। 
सभी भारतीय दर्शनों का यह भत है कि जीव अपने कर्म्म का फल भोंगता 
है। किसी शरीर विशेष से जिन फलों का भोग करना होता है उनको 
प्रारब्ध कहते है। मुसलमानों के साथ 'क़िस्मत' शब्द देह में आया। 
क्षिस्मत में भी प्रारब्ध की भाँति अवश्यम्भोग्यता है पर वह किसी बाहरी 
.शक्ति की इच्छा का परिणाम होती है। प्रारब्धवादी में आत्मनिर्भरता 
होती हैं। क्िस्मतवाद पराश्रय सिखलाता है, धीरे-धीरे हमारे यहाँ प्रारब्ध 
की जगह, कम से कम' उसके साथ-साथ, क़िस्मत का भी व्यवहार होने छगा 
और भाग्य या प्रारब्ध का अर्थ किस्मत जैसा ही होने लगा। इसी से लोग 
ऐसा कहने और मानने लगे--होइहि क्षोई जो राम रधि राखा। को करि 
तर्क बढ़ावे शाखा। यह वाक्य अद्यास्त्रीय, धस्में-विरुद्ध है पर विद्वान क्ौग' 
भी इसे था इसी के रामान दूसरे वाक्मी को पढ़ते-पढ़ातें हैं। यह वस्तु- 
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स्थिति हमारी अवनतिणील मानस अवस्था का कारण और कार्य्य दोनों 
है। एक दूसरा शब्द लीजिये। सारे ऋग्वेद में ईव्वर' शब्द नहीं मिलता । 
यदि श्रोतवाहुमय में कहीं आ भी गया है तो रुद्र के अर्थ में, इसीलिए वेद 
की मीमांसा करनेवाले जैमिनि ईश्वर के अस्तित्व को नहीं मानते और 
परम आस्तिक कपिल भी ईश्वर की सत्ता को असिद्ध कहते हैं। योग- 
दर्शन का ईइवर जगत्‌ का रचयिता और पालछयिता नहीं है, न्याय का 
ईइबर जगत का आरम्भक है परन्तृ वह स्वभावतः जीवों के कर्म्मों के 
विरुद्ध नहीं जाता। इसी लिए पहले परगात्मा शब्द का व्यवहार अधिक 
होता था। हिन्दुओं के राजनीतिक और संस्क्ृतिक पतन के साथ-साथ 
ईइवर का व्यवहार बढ़ा क्योंकि मुसलमानी ख्ुदा' के जोड़ में यही बैठ 
सकता था। दाब्द के साथ अर्थ भी आया। ईदवर का अर्थ है स्वामी, 
मालिक। यह शब्द भी व्यवहार में आने लगे। मेँ यदि अपने घर का 
स्वामी हूँ तो उसमें जो चाहूँ कर सकता हूँ। इसी प्रकार यदि कोई ईश्वर 
है तो बह जगत्‌ में जो चाहे कर सकता होगा । इससे यह परिभाषा बन 
गई कि ईदेवर कर्तुमकर्तृमन्यथाकर्तम समर्थ: है--जो चाहे करे, न करे, 
उलट दे। अब जगतृज:-त और सत्य रूपी अटल नियमों के अधीन मे होकर 
एक सर्वशक्तिमान ईज्वर के अधीन माना जाने लगा। यदि मेँ स्वामी हें 
तो अपने भृत्यों को उनके काम का उचित पारिश्नमिक भी दे सकता हैँ, 
किसी पर विद्येप रूप से प्रसन्न होकर उसे अधिक पुरस्कार भी दे सकता 
है, यदि भेरे पास घन है तो इतना भी दे सकता हें कि फिर उसे नौकरी 
करने की आवश्यकता ही न पड़े। इसी भाँति जब जगत में एक ईश्वर 
है तो जीव उसका दास, सेवक, किकर है । पिछले चार-पाँच सौ वर्षों की 
स्तुतियों में इन शब्दों की भरमार है। वेद में सहस्नों स्तोत्र हैं पर उनमें 
कहीं ऐसी दीनता, ऐसा नाक रगड़ना नहीं देखा जाता। ईइवरवादी की 
बृद्धि में ऐसी दुर्बलता भर जाती है। वह अपने पाँव पर खड़ा होता भुलछ' 
जाता है। ईदबर कर्म्मे क्रा फल तो देता ही है' पर जिसकी चाटकारिता 
पर रीभ जाय उसको क्षण भर में सब दुःखों के ऊपर उठा सकता है, 


( हरे३े ) 


जीवनमुक्त बना सकता है। सत्कर्म्म अच्छी चीज है पर उससे बढ़कर 
महत्त्व इस बात का है कि हाथ जोड़कर, दीनता दिखलाकर, उस ईदइवर 
को प्रसन्न किया जाय। वह खड़े-खड़े बड़े से बड़े पायों को क्षमा कर सकता 
है। इसलिए कर्म्म-सिद्धान्त उपर से तो बना रहा पर उसकी जड़ कट 
गई। लोगों में आत्मनिर्भरता की मात्रा कम हो गईं। यह धारणा बेंध 
गई कि आजकल के लोग ज्ञान और योग के अधिकारी नहीं हं। यह दो. 
दाब्द उदाहरण मात्र है। ऐसे और भी प्रयोग मिलेंगे। अँगरेज सरकार नें 
भारतीयों के लिए निटिव' जैसे जुगप्सासुचक दाब्दों का निरन्तर प्रयोग 
करके भारतीय जनता के चिल में बहुत दिनों तक यह धारणा दुढ़ कर 
दी थी कि भारतीय अगरेज़ों से छोटे और नीचे होते हैं । 

भाषा की शक्ति का यहू दिःदर्शन मात्र है। पानी में पत्थर फैंकने 
से जो लहर बनती है उप्तका घेरा बढ़ता ही जाता है, इसी प्रकार शब्द 
की ध्वनि, उसका अर्थविस्तार बढ़ता जाता है। लिखने की कला ने भाषा 
की शक्ति को और भी बढ़ा दिया है। कुशल प्रयोक्‍कता के हाथों में भाषा 
अमोघ हास्त्र का काम देती है। इसलिए बोलतेवाले को, शब्द निर्माण 
करनेवाले को बहुत ही सतर्क रहना चाहिए। नया शब्द, शब्द का तया 
प्रयोग, ज्ञान और संस्कृति के क्षेत्र में अपरिमित परिवर्तेत कर सकता है। 
यह ऊपर पठा सकता है और नीचे गिरा सकता है। हृदय को सद्भोच 
की ओर छे जा सकता है और औदार्य्य की ओर के जा सकता है। नानात्व 
में एकत्व का दर्शत करा सकता है और एकत्व को नालात्व से दबा. सकता 
है। भाषा भ्रान्ति भी उत्पन्न करती है और सत्य की भछक भी देती है 
इसीलिए वाणी के प्रयोगता का बहुत बड़ा दायित्व है। आज, जब कि हम 
भारत में संस्कृति के नये उष:काल के प्रभाक्षेत्र में प्रवेश कर रे है, प्रत्येक 
विद्वान, प्रत्येक विचार प्रवर्तक, प्रत्येक कवि' को अपने इस दायित्व का सतत 
स्मरण रखेगा चाहिए। 

मैंने: भाषा-सम्बन्धी दार्शनिक समस्याओं की क्षीर संकेत करते हुए 
सत्य और मिथ्या का कोई लक्षण नहीं बतेल्लाया था। बह प्रह्न है भी 
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बहुत यहन परन्तु कोई भी कवि, अर्थात्‌ कोई भी ऐसा व्यक्ति जो साहित्य 
की सृष्टि करना चाहता है, इस ओर उपेक्षा भाव नहीं रख सकता। पर- 
भात्मा को वेदों ने १राण कवि कहा है। काव्य-रचना करते समय कवि 
अपने छोटे क्षेत्र में वही काम करता है जिसे हिरण्यगर्भ विश्व में करता है । 
असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति नहीं हो सकती। जगतू का बीज पहले भी था 
परन्तु अपने ज्ञानरूपी तप- से उसका साक्षात्कार करके हिरण्यगर्भ उसको 
विस्तार देता है । कवि भी यही करता है। वह भी उसप्ती तथ्य को अभिव्यक्ति 
देता हैं जो उसको वाह्मजगत्‌ और अच्तजेगत्‌ के एकनिष्ठ अध्ययन रूपी 
तप के द्वारा अनुभूत होता है। कवि कल्पता से काम लेने का अधिकार 
रखता है परन्तु कल्पना निरंकुश न होनी चाहिए। उसका लरूक्य भी सत्य 
ही होना चाहिए। एक बात और स्मरण रखने योग्य है। जगत्‌ में करोड़ों 
वस्तुएँ हैं, करोड़ों घटनाएँ होती रहती हैं। उनका यथातथ्य चित्रण कर 
देना, फ़ोटो खींच देना ही सत्योपासना नहीं है। इतना ही काम कवि का 
नहीं है, केवल बुराइयों को सामने ला देनेवेला तो गांधी जी के छाब्दों में 
नाली साफ़ करनेवाला दारोग्रा है। चित्रण हो, कल्पना की जाये, पर 
क्‍यों ? इसका उत्तर महाभारत की यह पंक्ति देती है :--यल्लोकहित- 
मत्यन्तं, तत्सत्यमिति नः श्रृतम्‌। यही बात सौन्दर्थ्य॑ के सम्बन्ध में है। 
कहा जाता है कि कवि सौन्दर्य की सृष्ठि करता है। ठीक है, प्रकृति भी 
सौन्दर्य की सृष्टि करती है। परन्तु प्रकृति, ऋत और सत्य की परिधि 
के बाहर नहीं जाती। जगत्‌ के मूल में जो तत्व हैं उसको सत्यम्‌, शिवम्‌ 
और सुन्दरम्‌ कहा गया है। जो सत्य नहीं है वह सुन्दर नहीं है और जो' 
शिव नहीं है वह सत्य नहीं है। जिससे तू में का विरोध क्षीष होता है 
और अभेद-भावना की पुष्ठि होती है वही शिव है। छेखनी रूपी महास्त्र 
का प्रयोग करते समय, 'भाषाहूपी महामंत्र से काम छेते समय, इसको 

सतत ध्याव रखना चाहिए। यही विद्वान, वक्‍ता और कवि का दायित्व 
है। इस सम्बन्ध में एक और बात अविस्मरणीग्र है। जान-बू भकर वितथ 
का प्रचार करना, लोभ, क्रोध या भय के दबाव में आकर अयधार्थ बात 
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कहना घोर अशिव है। भाषा का ऐसा प्रयोग पाप है और ऐसी कृति 
वारदेवता के भाप से ब्रिकाल में दूषित रहती है। 

हम जिन छाब्दों से काम लेते हे उनकी शक्ति परिमित प्रतीत होती 
है परन्तु पुराकाल के आचायो ने इस परिमितता की जो परिधि कल्पित 
की थी वह आज से बहुत बड़ी थी। उनका कहना था कि “एक: शब्द: 
सम्यग्‌ ज्ञातः शास्त्रान्वितः सुप्रयुक्त: स्वर्गेलोके कामघुस्भवति ---सम्यक्‌ 
शञात, शास्त्रान्वित, सुप्रयुक्त एक दाब्द स्वर्ग और छोक में कामधेनु होता है । 
साधु प्रयोग पर उनका बहुत ज्ञोर था। साधुता का लक्षण यह बतलाया 
जाता है व्याकरण व्यंग्यो*र्थविशिष्टशब्दनिष्टपुण्यजनकता“वच्छेदको जात्ति- 
विज्येष:' शब्द साधु तब होता हैं जब वह शिष्ट पुष्षों की पद्धति का 
अनुसरण करके उस अर्थ के द्योतन के लिए प्रयुक्‍त होता है जो व्याकरण- 
सम्मत है और उससे व्यम्ज्जित होता आया है। ऐसा प्रयोग पृण्यजनक 
माना जाता है। मनमाना प्रयोग करने से साधुता नष्ट हो जाती है। 
इसको यों कहू सकते है कि साहित्य में परम्परा दृूट जाती है और इस 
बात का विश्वास जाता रहता हैँ कि कोई भी कृति अपने रचयिता के भाव 
को कुछ काल पीछे आनेवालोें तक पहुँचाने में समर्थ हो सकेगी। आजकलू 
साधु-असाधु प्रयोग के प्रश्न का भह॒त्त्व इसलिए बहुत बढ़ गया है कि 
हमारी भाषा पर इस समय बड़े जोरों के साथ विदेशी प्रभावों का आकर- 
मण हो रहा है। हममें से बहुतों की शिक्षा अँगरेज़ी में हुई है। सामाजिक, 
राजनीतिक और आशिक परिस्थितियों के कारण हमारे मानस-जगत्‌ में 
सतत उथलू-पुयक्ष गची रहती है; हमारा सॉस्क्रतिक सम्पकके प्राची और 
प्रतीची, अतीत और बर्तम्रात के सभी प्रान्तभूमियों से है। जीवन का 
साहित्य में प्रतिबिम्बित होना' अनिवार्य है। हमकी नयें भावों को व्यक्त 
करने के लिए नये शब्दों, नयें छंदों, नई शैलियों की आवष्यकता प्रतीत 
हो रही है। धह विकास स्वाभाविक है वयोंकि यह हमारे बौद्धिक विकास 
की प्रतिच्छाया है। परन्तु इसके साथ ही सतर्क रहुनें की भी बड़ी भआाव- 
अयकता है। प्रत्येक तथा विचार उपादेय नहीं होता। समभव्ारु मनुष्य 
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समीक्षा करके ही नये विचारों को अपनाता है। विचार के अपगांथे जाने 
का प्रमाण यह होता है कि उसका नयापन जाता रहता हैं और वह 
सम्यग्जीर्ण भोजन के समान अन्य विचारों और संस्कारों के साथ मिलकर 
एक हो जाता है। जब तक ऐसा नहीं हो पाता तब तक चित में अशाच्ति 
रहती है! आज ऐसे बहुत से छोग मिलेगे जो अपने वैज्ञानिक ज्ञान को 
अपने साम्प्रदायिक संस्कारों से मिलाकर एक करने में असमर्थ होने के 
कारण दुखी रहते हैं। 

विचारों की अस्तब्यस्तता भाषा में भी प्रतिबिस्बित होती है १९ 
' यह बात ध्यान में रखती चाहिए कि प्रत्येक नया प्रयोग उपादेय नहीं 
होता। पुराने प्रयोगों, पुरातरी शिष्ट शैलियों, को छोड़ देता स्वाधीनता 
भछे ही हो परन्तु हर स्वाधीनता तो अच्छी नहीं होती। स्वाधीनता वहीं 
तक अच्छी होती है जहाँ तक कि वह स्वेच्छाचारिता और प्च्छद्भधछता का 
दूसरा माम नहीं बन जाती। जो स्वाधीनता साहित्य--साहित्यपन को 
तोड़ती है वह अच्छी नहीं। भाषा में जो प्रयोग केवरू विदेशी प्रयोगों 
के अनुकरण के लिए, केवल तयेपत के लिए किये जाते है वह असाधु 
हैं। हमारे प्रमाद से भी कई विदेशी प्रयोग भाषा में घुसकर उसको भ्रष्ट 
कर रहे हैं। यह विदित-अविदित भूलें भाषा की शक्ति को बुण्टित करती 
हैं। हर लेखक को इंस सम्बन्ध में सतर्क रहना' चाहिए अन्यथा उसकी 
कृति हमारे ब्राइमय के साथ एकीमाव, तस्मयता प्राप्त न कर सकेगी 
और उस सत्य का यथार्थ अभिष्यंजन भी दीर्घकाल तक न॑ कर प्केगी 
जिसको उद्दिष्द करके उसकी सृष्टि हुईं थी। 

भाषा में शक्ति शब्दों से और विषय से जाती है परन्तु शक्ति का 
तब से बड़ा स्रोत कछेखक का अच्तःकरंण है। ज़िस कृति को सत्य के दर्शन 
और लोक के मफूल की कामना से स्फूर्ति मिली है बहे सजीब और 
दवितमान होगा; जिसकी प्रेरणा! किसी अन्य प्रकार से हुई है बहु अपनी 
निर्वी्यता के बोक से सदा दका रहेगा। 


रे अडलकमत धालकाण कर ्पप्नाणकर्क5, 
री 


विचारजगत या खपुष्प 
लेखकों, कवियों ओर कलाकारों से निवेदन 


हम लोग जो कवि, कलाकार और लेखक हे, इस बात पर गर्ष करते 
हैं कि हम विचारजगत्‌ के निवासी हैँ। यह जगत भूलोंक से बहुत ऊँचा, 
बहुत दूर है। यहाँ उन वासनाओं, उन रागों और द्वेषों की पहुँच नहीं 
होती जो मानव-जीवन को कलुषित बता देते हैँ। पुथिवी पर श्तमर और 
महासमर होते रहें, अबकाओं के माथे का सिंदूर पुँछता रहे और बच्चे 
चूब के लिए तइप-तइपकर मरते रहें, निर्बेन की पीठ बेतों से लाल 
होती रहे और स्वाधीनता के नाम पर दुर्बलों के गलों में पराघीनता की 
शड्भला पड़ती रहे, परन्तु जिस देश के हम नागरिक हैं वहाँ तक इस 
विक्षोभ को पहुँच नहीं है । वहाँ चिरशान्ति का अखण्ड साम्राज्य है। हममें 
देशकाल का बन्धन नहीं है। हमारे सनागरिक अमर हैं। उद्यता, वाल्मीकि, 
व्यास, कालिदास, भवभूति, माघ, गणाढुय, होमर, फ़िरदौसी, दोक्सपियर, 
गेटे, उमरक्षय्याम, हाफ़िज्, सूर, तुलसी, दान्ते, कबीर इन सब की बराबर 
गोष्ठी होती रहती है। भला उस चिर सुल्दर, चिर सत्य जगत्‌ को छोड़ 
कर हम इस पतितल भूलोंक का गीत क्‍या गायें ? कभी-कभी हम अपने को 
रोक नहीं पाते, तब जिस छोकोत्तर आमन्द का आस्वाद हमकों ऊपर 
मिलता हैं उसका कुछ वर्णन स्वान्तः सुखाय यहाँ बाऊ़ों के लिए भी कर 
देते हैं, उसका कुछ आभास यहाँ तक पहुँचा देते हैं। किसी को हमसे 
इससे अंधिक आशा रखने का अधिकार नहीं है। हम शाश्वत' तत्वों के 
हृष्टा है, पथिवीतल पर के दैनंदित भशड़ों में पडुकर, प्रनकी ओर दृष्वि- 
पात करके, अपनी प्रतिभा को कलछुबित नहीं कर सकते । निर्मेछ आकाश 
में, विहार करनेवाली कल्पता के धवक्त पंख यहाँ पसीने और लह के कर्देम 

शे५ 
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के स्पर्श से अपवित्र हो जायेंगे। कहाँ हृदय के कोमल तारों का मधुर 
स्वर और कहाँ निदाघ के चण्डवायु से प्रताड़ित नंगों-भूखों के कद्धालों 
की कड़कडाहट ! 

सुन्दर स्वप्न है पर है स्वप्न ही। हम भीरु हैं, कायर हैं, इसलिए 
हठात्‌ अपनी आँखें बन्द रखते हैं, वस्तुस्थिति की देखना नहीं चाहते, 
स्वप्न देखते रहना चाहते हें। पर यह्‌ अन्धेर कब तक चलेगा ? स्वप्न 
में देखी बातों का वर्णन कहाँ तक बढ़ाया जायगा ? उससे बच्चों को 
डराया जा सकता है, थोड़ी देर के लिए वयस्कों का भी मनोरञज्जन किया 
जा सकता है पर उसमें टिकाऊपन नहीं हो सकता । उसकी नींव पर जो 
भीत खड़ी होगी वह चार दिन में ढह जायगी। हम भले ही कालिदास 
' और धोक्सपियर की दुहाई दें पर वह जमर कंवि हमको अपना सनाभि 
नहीं मान सकते। इसका कारण यह है कि वह वास्तविकता में चुड़ान्त 
डूबे हुए थे और हम उससे कोसों दूर भागते हैं। यह बात नहीं है कि 
हमारी दृष्टि में जगत की नग्न वास्तविकता कभी आती ही नहीं। आती 
है, निःसन्देह आती है और जिसकी बद्धि जितनी ही सूक्ष्म होती है. उसको 
उतना ही भधिक सताती है। आँख की पुतलछी में मकड़ी का पतला 
जाला भी गड़ता हैं। हम भी भूखों को तड़पते देखते हूँ। हम भी 
सेंगों के ठंड रो साँस ताड़ते देखते हैं। श्षमिक॑ का जोषण 
हमारी आँखों के सामने भी होता है। जिनका एकमात्र अपराध यह हूँ 
कि वह अपने देश को स्वतंत्र और अपने देशवासियों को मनुष्य वलाना 
चाहते हैँ सत्को हमने जेलों में भरे जाते देखा है; हमारे सामने उन पर . 
बेंतें और लाठियाँ पड़ी हैं, गोकियाँ बरसी हैं, उनके धन छट्ें हैं, उसके 
निराश्रय कुटुम्बी भिखारी हो गये हें! कूछ लोगों की कोढ़ियाँ धनधान्म 
से भरपूर रहें इसलिए करोड़ों के घर उजांड़े जाते हैं। जो दरिद्व 
और दलित थे, हैं और रहेंगे उनको स्वाधीनता, छोकतंव और विश्व- 
शान्ति के नाम पर समराग्नि में बरसाती कीड़ों की भाँति कोंका, जाता 
है। और यहं सब हमारे सामते होता है। पुस्तकों के, समाचारपंनों के; 
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रेडियो के द्वारा निर्देयता, प्रतिहिंसा, असहिष्णुता की धारावाहिक शिक्षा 
दी जा रही है, असत्य का दुर्भेद्र चायुमण्डल जन-साधारण की बुद्धियों को 
दग्राये डाल रहा है। और हम यह सब देख रहे हैं। | 

हम सब कुछ देखते हैं, सब कुछ सुनते हें, फिर भी चुप रहते हैं, 
क्योंकि जिन लोगों को इस सारे दुष्ट व्यापार से काम हो रहा है उनके 
यहाँ से दो चार टुकड़े हमको भी मिलते रहते हैं। रेडियो पर हम ही--या 
हमारे वह भाई जो व्यांसपीठ पर बैठकर अध्यापन के काग में प्रवत्त है--- 
बोलते हैं, पत्रकार हम ही हैं, चित्रकार हम ही हैं, पुस्तक रचयिता हम 
ही हैं। शासक और प्ूंजीपति चाहे जैसे हों पर हमारे गृणों के ग्राहक 
है।॥ हममें से जिस किसी को उनकी क्वपा नहीं प्राप्त होती वह अविलम्बेत 
नंगों भूखों की कोटि में जा पड़ता है। 'जिस पद्धति से हमारा पोषण हो 
रहा है उसे आपाततः सदोष कैसे कहा जाय ? पूजीवाद और साम्राज्यवाद 
के समर्थक कहते हैं कि जगत्‌ अविराम जीवन-संग्राम का क्षेत्र हैं। जो 
योग्य है वह जीतता है, जो अक्षम है वह हारता है। यही मन॑ष्य जाति 
की उन्नति की कुज्जी है। हमको इस कथन में वैज्ञानिक सत्य प्रतीत 
होता है। यह जो पतित, दलित, शोषित, पीड़ित, दण्दित प्राणी हैं वह 
जीवन-संग्राम में हारे हुए सैनिक हें। इनकी यह गिरी अवस्था इनकी 
अक्षमता का प्रमाण है। हम और हमारे पीठ पर हाथ रखनेवाले धती- 
मानी विजेता, मानवजाति के अग्रणी, कृशलकर्मा व्यक्ति हैं। हम निकंम्मों 
पर दया कर सकते हैं परन्तु उनको अपना उपास्य नहीं वना सकते। 
ओर फिर इस व्यवस्था से उलककर होगा भी क्या ? प्रारब्ध कहिए, 
नियति' कहिए, अन्धप्रकृति कहिए, द्न्द्वात्मक विकास के अकाट्य तियम 
कहिए, चाहे जो नाम दे लीजिये, चाहे जो मत रवींकार कीजिये, पर जौ 
होना है घह होकर रहेगा। फिर इस पत्थर की दीवार से सिर टकरानों 
कौन-सी बुद्धिमता है? हम इससे उलभ/कर अपनी क्षति तो कर सकते 
है पर जगत्‌ जैसा है वैसा रहेगा। जो अदश्य दाक्तियाँ इसका सब्म्वालत 
कर रही हैं बह समय आने पर इसे आप ही ब्रदल देंगी! एक और बात 


( ४० ) 


है। काजल की कोठरी में कसा भी सयाना जाय, काजल की लीक लग 
ही जाती है। यदि हम वलितों और शोषितों के पज्िल क्षेत्र में उत्तरें तो 
फिर हमारा आदर्श भी टीक न रह सकेगा। हमारा पवित्र अधिकार 
और कर्तव्य यह है कि संस्कृति की निर्मल पताका ऊंचे पर उड़ती रहे। 
जनता तो सहसख्रशोर्पा पशु, करालदंष्ट्रा महावक है। उसमें सरसता, 
भावकता, संस्कृति कहाँ ? उसके अति सम्पर्क में आने से हम भी गिर 
जायँगे और जो निधि सहलझ्नों वर्ष से सुरक्षित चली आई है बह लुप्त हो 
जायगी। बस, वुछ इसी प्रकार हम अपने को समझा लेते हैं। में यहु 
नहीं कहता कि सब लोग इन्हीं शब्दों में तक करते हैं। कोई कीई ऐसा 
भी करता होगा परन्तु हममें से बहुतों को इतना करने की भी आवश्यकता 
नहीं होती। हमारा काम इस जगत्‌ की वर्तमान व्यवस्था से किसी प्रकार 
चला जा रहा है। अतः हमारी स्वार्थवृुद्धि इसका समर्थन करती है; 
कम से कम, हमको इसका विरोध नहीं करने देती। हमारी स्थिति उस 
लोभी पुरोहित जैसी हैं जो थजमान को पापी और अनधिकारी जानता 
हुआ भी दक्षिणा की छालच से उसके यज्ञ में भाग लेता है। 

फिर भी हम मनृष्य हैं और सहृदय हैं, इसलिए चारों ओर के करुण 
दृश्यों का प्रभाव पड़े बिना नहीं रहता। फिर हममें अपने भावों के व्यक्त 
करने की योग्यता भी हैं। जी नहीं मानता, कुछ कहे बिना रहा नहीं 
ज़ाता। इसलिए हम कभी-कभी' कुछ लिख डालते हैँ, कह डालते हैं। हमारी 
रकनाओं में भी उस ह्राहकार की, जो सहूदयों के मर्म को बेधे डालूता 
है, कुछ 'क्लीनी प्रतिध्वनि सुन पड़ जाती हैं। कुछ बेदना, कुछ ऋन्‍्दन, 
कुछ अन्तर्दाह, कुछ अश्ान्ति, कुछ आज की ऋलक हमारी कृतियों में भी 
भिक जाती है परन्तु अस्फुट, ढेंकी हुईं। हृदय का वेग मर्यादाओं को नहीं 
मानता परन्तु हम सभ्यता और शीकू को हाथ से नहीं जाने देते। कुछ 
पीड़ित के साथ समवेदता दिखाते हैं, वुछ प्रपीड़क की भरत्सना करते हैं, 
कुछ ऋत्ति का आह्वान करते हैं, कुछ क्षितिज पर नवया की रेखा हंढ़ते 
हूँ। इससे अपने, चित का बीक हल्का हो जाता है और साथिकार पक्ष 
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भी बहुत त्ष्ट नहीं होता। इतना तो उसे भी पसन्द हैँ कि अज्ञान्ति की 
थोड़ी बहुत अभिव्यक्ति होती रहे। राजा छोग अपने यहाँ विदृषक रखते 
थे और उनके मुँह से थोड्ी-बहुन खरी-खोदी भी सुन लिया करते थें। 
पर इतने से भी काम' नही चलछता। एक तो बाहर के अमद्भुल दृष्य॑ 
हमारे कवच को भेदकर टीसते रहते है, दूसरे करा के लिए विषय भी 
तो चाहिए। बिता विभाव के तो रस की सृष्टि होती नहीं । बस इसी 
लिए हम इस भलछक को छोड़कर ऊपर विचार-जगत्‌ में जा बसते हैं। 
वहाँ जो कुछ है, सुन्दर है, नित्य है। पुरुष मरते है, स्त्रियाँ मरती हैं, 
उनकी रतिल़िप्सा मरती है, कामकरीड़ा मरती है परन्तु कवि जिस प्रेम 
के गीत गाता है वह कभी नहीं मरता। हत्तन्त्री के टठे तारों की ऋनकार 
भी राख-लाख दु:खितों के आतंनाव को दबाने में समर्थ होती है। 
यह विचार-जगत्‌ कृत्रिम, काए्पतिक है परन्तु यही इसमें सुविधा है। 
वास्तविक जगत्‌ में विचार को वस्तु-स्थिति से टकराना पड़ता है। इस 
मुठभेड़ के बाद बहुत से विचारों के शव इधर-उधर पड़े होते है। परत्तू 
काल्पनिक--में भूल करता हूँ, कल्पनामथ--जगत्‌ में मह किताई नहीं 
है। वहाँ विचार स्वच्छन्द पूमते हे। जो भौतिक जगत्‌ से जितना ही दूर 
जा पड़े वह उतना ही बड़ा कलाकार है। व्यास, वाल्मीकि, कालिदास, 
होक्सपियर, गेटे, टेमिसन प्रकृति को छो४ नहीं पाये थे। वह कमर 
और नदी और सरोबर, चातक और पपीहा और अमर को भूल नहीं 
सकते थे। हम इन' चीऊों की ओर आँख उद्ाकर सही देखते । ज्योत्स्ता 
तो कभी-कभी हमारी छ़िड़कियों में से भीतर चडी आती है परन्तु नक्षत- 
मण्डछ के जदयास्त के अस्तित्व को हम स्वीकार नहीं करते | पश्चू पक्षियों 
को हमारी कला में स्थान तहीं है। वह प्राणिशास्त्र के विश्वार्थियों के 
अध्ययन की सामग्री है। हम उस मार करी धवकू भूमि की कुछ रूपरेसा 
हाँ वालों को दिखाता चाहते हैं, इसीलिए कछा की सृष्टि होती है परच्तु 
कला ही कला की कसौटी हैं । 
हम भागनेबालों का यही तैंके हैं। हमको यह बात नही वेख पड़ती 


| 
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कि हमारे इस विचार-जगत्‌ में उड़ने की उपयोगिता इतनी ही है जितनी 
कि अफ़ीम घोलने की। अफ्रीम से भी दुःख भूल जाते हे। हमारा यह 
दावा भूठा हैं कि हम अपने विचार-जगत्‌ में सौन्दर्य की अनुभूति प्राप्त 
करते है। सत्यम, शिवम्‌ और सुन्दरम्‌ को एक दूसरे से पृथक नहीं किया 
जा सकता। जो सुन्दर है वह सत्य भी है और शिव भी है। इसीलिए 
सत्काव्य रचना के उद्देश्यों में शिवेतरक्षति'--अमज़ुल की क्षति--भी 
परिगणित है। केवल स्वान्त:सुख्लाय तो होली की गाछी' बकी जाती है। 
परम सत्य, परम सुन्दर का साक्षात्कार मंत्रद्रष्टा ऋषियों को हुआ था; 
व्यास को, श्रीकृष्ण को हुआ था; बुद्ध और महावीर और शांकराचार्य्य 
को हुआ था; कबीर और नानक और चंतन्य को हुआ था; ईसा और 
सेण्ट फ्रांसिस को हुआ था। उस सत्य में अनन्त सौन्दर्य है; रसो वे सः--- 
, वह अपरिमेय प्रेम और वीर्य्य, करुणा और शान्ति का अगांध पारावार 
है। और वह निःशेष शिव है। जो उसके समीप पहुँचता है बहू अकमेण्य 
नहीं रह सकता। निबलों और दुशखियों का त्राण उसका सहज व्यापार 
हो जाता हैं। यदि आपको भी उसी सत्य' की, उसी तत्व की जो इस' 
परिवर्तनशीऊ जगत्‌ का शाइवत मूल है, कुछ भाऊक देख पड़ गई है तो 
फिर आप भी लोकहित के कर्मठ सैतिक होंगे अन्यथा हगको ऐसा मानना 
पड़ेगा कि आप किसी भाया-मरीचिका को मानसारोवर सम बैठे हैँ। 
सत्यद्रष्ठा युद्ध-क्षेत्र छोड़कर भागता नहीं। उसमें जो श्रद्धा, जो स्मृति, 
जो वीर्य, जो वासनाविरह, जो स्फूर्ति ऊपर से आती है उसका लाभ 
तीचेवालों को मिलता है। प्रतिभा उस बटवृक्ष के समान हैं जिसकी 
जड़ भूतक के नीचे होतीं है और चोटी बादलों से खेंलती है; उसमें 
भूगर्भ से रस आता है और सूर्य तथा वायु से प्राण। वह जहाँ तर्क बढ 
है वहीं तक उन्मुक्त भी है। स्वच्छत्द आकादा में विचरने का अवसर त॑ 
मिलने से वृक्ष रोगी हो जाता है परन्तु पृथ्वी से जड़ कट जाते से उसकी * 
मृत्यु हो जाती है। 

यह न कहिये कि आप इस बात को सिद्धान्तरूप से मानते हैं। जिस 
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समय चारों ओर आग लगी हो उस समय आग ब॒भाना अच्छा है'इतना 
सिद्धान्तरूप से मानना पर्य्याप्त नहीं होता। करुण रस की उद्दीष्ति के 
लिए रोम में आग लगवाने वाला नीरो भी सिद्धान्तरूप से आग वुभाते 
को श्रेयस्कर मानता रहा होगा। सच्ची परख तो यह है कि आप आग 
लगाने वालों से लड़ रहे है या नहीं और आग बुझाने में लगे हैं या नहीं । 
कोई तीसरा मार्ग नहीं हैं। एक ओर प्रपीड़क, क्षोषक है--डूसरी' ओर 
ओर पीड़ित, शोपित; एक ओर नर-कछ्ालों की पीठ पर उन्मत्त नृत्य, 
दूसरी ओर भूख की ज्वाला से मरनेवालों की राख के ढेर; एक ओर 
अधिकार और सम्पत्ति का अध्वह्ास, दूसरी और पिसनेवालों का 
हाहाकार; एक ओर बलाबलेप से अन्धीभूत राष्ट्रीयता और साम्राज्यवाद, 
दूसरी ओर दीनता और परतंत्रता। एक ओर दानवता, दूसरी ओर 
मनुष्यता। इस लड़ाई में तटस्थता के लिए जगह नहीं है। आपको दो 
में से एक रोना का साथ, संक्तिय साथ, देना है, लड़ना है। 

यदि आप वर्तेमान अवस्था को ठीक समभते हैं तो ऐसा खुलकर 
कहिए। आप सुखी होंग। जो आज हमारे भारय-विधाता है बह आपका 
स्वागत करेंगे, आपकी कछा को ग्राहक मिल्लेंगे। आपके लिए जद्ष्मी, 
सरस्वती का पुराना कलह ज्रान्त हो जायगा। परन्तु यदि आप ऐसा भानते 
हों कि प्रत्येक मनुष्य को आत्माभिव्यक्ति का अधिकार है, सबको अपनी 
योश्यता के विकास का अवसर सिलना चाहिए, मनुष्य द्वारा मनुष्य का 
शोषण जघधन्य है और पृथिवी पर से पराधीनता मिट जानी चाहिए तो 
फिर आपको इस बात की घोषणा करती चाहिए। ऐसी घोषणा करने 
का अर्थ है कप्टों का वरण करता। आप श्रीमानों का सम्मान लो बेठेगे 
और आपकी कला दबाई जायगी। सरकारें जापके विरुश्ध ट्वोंगी। दरिद्वता, 
परिवाद, उपहास, कारावास और फाँसी का पुरस्कार सिक्केया। जाप 
सीच लें, आफ किसे पसन्द करते हैं। एक ओर सुद्ध है, दूसरी ओर तप। 
'दिल्लीश्वरो वा जगदीरबरी वा' कहनेवाक़े कछाकार बहुत हैं; तोप और 
सिंहासन और हपयों की थैलियोंबाली सेना को लड़ेंतों की कब कमी 
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पड़ती है परन्तु भारती का प्यारा तो इन बातों की ओर नहीं देखता। 
वह तो सत्य मात्र को जानता और पुकार पुकारकर कहता है। सुली 
वी सेज पर लेटा हुआ सर्मंद के शब्दों में गाता है :-- 
शुद देर कि अक्रप्तानए मंसूर कुहन शुद। 
बक्तस्त कृर्नू जल्ब: देहम दारोरसनरा।। 
अनलहक़ (अहं ब्रह्मास्मि) रूपी सत्य की घोषणा करने के लिए 
मंसूर को जो फाँसी दी गई थी उसको बहुत दिन हो गये । अब वह समय 
आया है कि में (फाँसी पड़कर) फाँसी के तझ्ते और रस्सी को गौरव 
प्रदान कहूँ । 
में फिर कहता हैँ कि यह तटस्थ रहने का, मौन रहने का समझ नहीं 
है । मीठी बातों का भी समय नहीं है । जहाँ गलों पर छरियाँ फेरी जा 
रही हों वहाँ मधर उपालम्भ से काम नहीं चलता । 


यह न भूलिये कि मेंने विचार-जगत्‌ को असत्‌ नहीं कहा है। में 
भी मानता हूँ कि इस घूलिधूसर व्यवहार-जगत्‌ के सिवाय, इससे ऊपर, 
एक विचार-जगत्‌ हूँ जो रात्य है, जो इसकी अपेक्षा भ्रुव है। में भी मानता 
हैं कि उसमें रमण करना चाहिए। में भी मानता हूँ कि उसका रान्देश 
यहाँ बालों को सुनाना चाहिए। में भी मानता हूँ कि सब उसमें प्रवेश 
करने के अधिकारी नहीं होते। में भी मानता हैँ कि कछाकार को वहीं 
से स्फूति मिलती है। पर इसके साथ ही में यह भी मानता हूं कि वह 
इस भौतिक, जनसंकुल संघर्ष ओर दुःख के आकर जगत्‌ से नितान्त 
भिन्न, नितान्त पृथक नहीं है। में ऐसा मानता हूँ कि युद्ध छोड़कर भागने- 
वाले उस जगत में नहीं घूस सकते। भें ऐसा मानता हूँ कि वहाँ वही 
जा सकता है जो तपसवी और त्यागी है, जो लोक-संग्रह ब्ती है, जो सत्य- 
प्रन्ध हैं। वेदिक ऋषि रोदसी, द्यावा पृथिबी का एक साथ संकीर्तन 
करता है। पैसे का एक पृष्ठ दूसरे से भसे अलग किया जा सकता है 
मेरा कहने यह है कि यदि हममें से कोई किसी ऐसे विवार-जगत्‌ में 
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अ्रमण करता है जहाँ उस जगत्‌ के छोटे नहीं पड़ते तो वह अम में है। 
ऐसा कोई जगत्‌ नहीं है। इस जगत्‌ की अनुभूतियाँ उस जगत की ओर 
उठाती हैं और उस जगत्‌ की अनुभूतियाँ इस जगत्‌ के बोफ को हल्का 
करती हैं। एक और बात है। उस जगत्‌ में सत्य है, सौन्दर्य है पर उस 
सत्य ओर सोन्दर्य का प्रत्यक्ष इस जगत्‌ की उपेक्षा करके नहीं हो संकता। 
जब चारों ओर बर्बरता, संघर्ष, ऋन्दन, अशान्ति होगी तो कला की 
उपासना क्‍या होगी ? भूखे पेंट तो भगवद्भजन भी नहीं होता। अ्रष्ठ 
परिस्थिति में ऊँची कला कैसे अवतरित हो सकती है? आज हम रीति- 
कालीन कविता की निन्‍्वा करते है। हमको इस आत पर आचचर्य होता 
हैं कि प्रतिभाशाली भनृष्य केसे ऐसी रूचर रचना कर गये। पर उन 
लोगों का वया दोष था? उस समय हिन्दू परतंत्र थें। सामान्य जनता 
को मुगल और पठान शासक, इन शासकों की छत्रछाया' में पतरपनेवाले' 
हिन्दू राजे-महराजे और इन राजों-नबाबों के सद्धेत गर थिरकनेवाले 
जागीरदार सर्दार पीस रहे थे। तत्कालीन फवियों ने इस परिस्थिति को, 
जो निःसन्देह परिवर्तनशील चीज़ थी, उपेक्षा की दृष्टि से देखा और अमर 
तत्वों को हंदयजभुत किया। उन्होंने भी प्रेम के गीत गाये, श्रीराधाकृष्ण 
जैसे पुनीत, शाव्वत, धीशोदास आह्ंबनों को अपनाथा। कभी-कभी 
राजा-महाराजों क्री भिन्दा भी कर दी। फिर भी आज उनकी रचना 
हमको थोथी छगती है। वह भूलोंक की दीतता, दासता, कुचली आकांक्षाओं 
और अभिहत इच्छाओं की ओर से आँख बन्द करके ऊपर उड़ने चली पर 
दूर ने जा सकी। डोरकठटी पतंग की भाँति, सीचे गिर गईं। ऐसी ही 
क्त्रिमता उस सारे वांझुमय में होगी जिसमें सत्य की, ऊपर के शृद्ध , 
विचार-जगत्‌ के संत्य की और नीचे के सुख॑-दुःख्ञाकुक व्यवह्ार-जगत्‌ के 
संत्य की, युगपत्‌ आभा ने होगी। जो चाहता है. कि उस जगत्‌ में विहार 
करे उसको इस जगत को शुद्ध करता होगा। जितना ही यहाँ से पाषण्ड, 
दुराग्रह, श्ोपण, होंह, दीनता, अंशान्ति को दूर किया जागगा उतना ही 
हाइबत संत्य और सौन्दर्य का अवाघ दर्क्षत किया जा सकेगा। देवराण 
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को यत्नपूर्वक पृथिवी पर उतारना होगा। पैप्यछादशाखीय अथर्वेबेद 
संहिता के इस मंत्र को तो देखिये :-- 

यस्या हृदयं परमे व्योमन सत्पेनावुतममृतम्‌ पृथिव्या:।: 

सानो भूमिस्त्विषिं बल राष्ट्र दधातूत्तमम्‌॥ (१७-१-९) 

जिस पृथिवी का सत्य से आवृत अमृत हृदय परम व्योम में है वह 
भूमि हमारे लिए राष्ट्र में उत्तम तेज ओर बलू को धारण करे। 

ज़रा देखिये तो। सत्य से आवृत, अमृत, परम व्योम में स्थित । 

आपका विचार-जगत्‌ कुछ ऐसे ही विशेषणों का पात्र हैं या नहीं ? 
यदि हैं तो आप धन्य हें । परन्तु बैदिक ऋषि के लक्ष्य में जो वस्तु है वह 
पृथिवी का हृदय है। शाश्वत है, सत्य से ओत प्रोत है, परम व्योम में टिका 
हुआ है फिर भी पृथिवी में प्रतिस्पन्दित हो रहा है। इस एक पंवित में 
कितना भावगाम्भीर्य्य, कितनी विचारसामश्री है ! 

यदि आप सचमुच कला के उपासक हैं तो अपने उपास्य की उपासना 
के योग्य क्षेत्र बनाइये । यह जगत तो इमशान हो रहा है। क्या कला भी 
कोई पिशाची है जिसको आप पमशान में शव के ऊपर बैठकर नर-कपाल 
में शोणिताधय देकर सिद्ध करना चाहते हैं! 

भरहाँ पर एक ज्ाक्षेप किया जा सकता है और किया जाता है । यदि 
राजा-महाराजा सेठ-साहुकार के हाथ बिके जाता कला को गिराना है 
तो किसी दल, किसी बाद विद्येष, के हाथ बिक जाना भी कोई अच्छी बात 
नहीं है। कवि और कलाकार को स्वतंत्र रहना चाहिए। किसी दल 
था वाब का पक्ष लेकर जो रचना होगी वह प्रधार का भले ही काम दे 
पर उसका साहित्यिक मृल्य साबुन और ओऔषध के विज्ञापन से अधिक ते 
होगा। में इस आक्षेप की तथ्यता को स्व्रीकार करता हूँ, इसलिए आपसे 
किसी दल्ल या बाद को अपनाने को नहीं कहता । यों आपको स्वतः कोई 
बाद अच्छा लगे, किसी दक के साथ मन मिक्े, यह दूसरी बात है। संबके 
लिए किसी एक मत का होना अनिवार्य्य वहीं है । आपमें कोई हिंल्‍्हू है, 
कोई मुसलमान है, कोई ईसाई है, कोई अनीश्वरवादी है। सबका कुलाचार 
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एक-सा नहीं, पैतृक अनुभव एक से नहीं। इम बातों के कारण अवश्य ही 
दृष्टिकोणों में भेद है पर यह भेद कला की सार्वभौमता में बाधक नहीं 
होता, ये भेद ही तो कछा को इन्द्रधनूप-सा सुन्दर बनाते हैं। कालिदास 
और शेक्सपियर एक दूसरे की प्रतिकृृति नहीं हैं परुतु साहित्यगगन के 
दोनों ही उज्ज्वल नक्षत्र हैँ और हम दोनों से ही रस का पीयूषदान पाते 
हैं। भेद होते हुए भी दोनों सजातीय, संवेक्षीय हैं। आज विचार की 
स्वाधीनता कहाँ है? मन में तो चाहे जो सोचा जा सकता है पर क्या 
अपना सोचा प्रकट भी किया जा सकता है ? जो समाज व्यक्ित और बर्म- 
स्वार्थ की नींव पर संव्यूहित हैँ उसमें विचार-स्वातंत्रंय कैसे रह सकता 
है। यह समभना क्रि हम स्वतंत्र हैं अपने को घोखा देना है। हमकों 
आज उतनी ही स्वतंत्रता है जितनी कि पिंजड़ें में बन्द चिड़िया को 
होती है। पिजड़े के भीतर इधर-उधर उड़ने में कोई नहीं रोकता। 
हम भी तब तक स्वतंत्र हैं जब तक हमारी लेखनी वर्तमान सामाजिक, 
आथिक और राजनीतिक व्यवस्था पर, स्थिर स्वार्थों के दुर्ग पर, प्रहार 
नहीं करती। जहाँ उस दुर्ग की दीवार आरम्भ होती है वहीं हमारी 
स्वतंत्रता समाप्त होती है। हम कंछा की मदिरा पीकर भछे ही वास्त- 
बविकता को' भुछा दें पर हमारे स्वामी उसे नहीं भूल संकते। वह फूलों 
की सेज' पर सोते हैं पर उप्त फूलों के नीचे काँटे चुभते रहते हैं। उनके 
कानों में अपने छिकारों के कराहने का' स्वर गुजता रहता है, वह राख 
के नीचे छिपी आग को पहिचानते हैं। इसलिए वह ऐसे सहायकों का 
स्वागत करते है. जो अपने को स्वतंत्र ऋते और समभते हैं। धर्म्माचार्य्यो 
और छेखनी के धनियों के लिए उनके यहाँ बड़ा आदर है पर इस आदर 
की क़लई उस दिन शखुछ जाती है जिस दिन साधु, पुरोहित, विद्वान्‌ और 
कलाकार निर्भेगता के साथ पक्षपात छोड़कर सच्ची बात कहने पर तुल 
जाते हैं। पूँनी और शासन को ऐसे लोगों की चाह नहीं हैं। वह उतको 
समाज के छिये अहितकर समभते हैं क्योंकि बह अपने को' समाज, समाज 
का सार समर्भते हैं। चक्की ऐसे बेकार जस्तुओं को पीस डालती है। 
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फिर भी मे आप से नहीं कहता कि आए विचार-स्वातंत्रय को छोड़े । 
यह अमुल्य सम्पत्ति है, इसकी रक्षा प्राणयण से करती चाहिए। आप किसी 
दल, किसी वाद को न अपनायें प्रत्यत उसे अपनाये जिसके नाम पर सब 
दल और सब वाद बनते है। आप मनृप्य मात्र के कल्याण को अपना 
लक्ष्य बनायें। इस समय कोई एक ही जाति, कोई एक ही राष्ट्र, विपत्ति 
में नही है। मानवता घिर गई है। पीड़क ओर पीड़ित दोनों का ही पतन 
हो रहा है। हमको न भेड़ें चाहिये, न भेड़िये। हम तो मतृष्य चाहने है। 
आप अपनी आवाज और अपनी छेखतती को मनृष्य के लिए उठाइये। 
जहाँ कहीं जो कोई भी शोषक और प्रपीड़क हो उसे अपना शत्तु समभिये, 
जहाँ कहीं जो कोई भी शोषित ओर पीड़ित हो उसके सिर पर अपना 
बरद हाथ रखिये; जो समुदाय, जो दल, जो बाद आपके मार्ग में बाथक 
हो उस पर निर्भव आघात कीजिये; जो समुदाय, जो दल, जो वाद 
आपका हाथ बँढाये उसको प्रोत्साहन दीजिये। आज आपकी तुरूता 
उस स्थार से की जाती है जो व्याप्न के पीछे चलता है। व्याप्न शिकार 
करता है और स्थार उसके जठे छीछड़ों से आत्मतर्पण करता है। आप 
उठिये, स्वयं सिंह बनिये और भेड़ियों के भूडों का संहार कीजिये | 

यह काम आपके, आपके ही योग्य है। उतल्दीड़न के विरुद आज चारों 
ओर विद्रोह हो रहा है परन्तु विद्रोह्ियों की शक्ति पर्याप्त नहीं हैँ। उत्तकी 
लकड्ियों, तछवारों और पढाख्ों का उत्तर बस, वायुयान, मशीनगन 
और तोष से दिया जां सकता है। इस विपम लड़ाई ्ें जीत न्याय की 
नहीं वरन्‌ गोरा-बाहूद और रुपयों की होगी। पर आप' अजेय' हो' सकते 
है। आपने वह सोम पिया हैँ जो मनुष्य को अमर बसा देता हे; आपकी 
नाध्ियों को ऋत और सत्य प्राणित कर रहे हैं; आप वाणी के लाड़ले हैं; 
आपने उस ज्योति को देखा है जो सत्य है, सुम्दर है, शिव है, अभय है। 
कषपके सामने स्वार्थ का सिंहासन काँपता है पर आप अपने को भूले हुए 
हैं। विचार-जगत्‌ की नागरिकता बड़े पृण्य से मिकती हैं परन्तु इस समय 
आप खपुष्प पर मंडरा रहे हैं। 


सोन्दर्यानुभूति ओर कला 


कुछ ऐसे दुग्विषय हैं जिनको देखकर हृदय में रस का सच्ज्चार होता 
है। गगनचुम्बी हिमाच्छादित गिरिशिखर, समृद्ध की फेनिल उत्तालू तरज्ु,. 
प्रपात और निर्भर, तारों से जगमगाता आकाश, शीतल शणिप्रभा--- 
यह सब मनोरम रूगते हें) किसी तूलिका से निकला चित्र, किसी कवि 
के मुँह से निकले कुछ शब्द, चित्त को बरबस अपनी ओर खींच लेते हैं । 
हम इन सब में जो मनोहारिता पाते हें उसको सौन्दर्य कहते हैं। यह सब 
अपने अपने ढज्जु से सुन्दर हैं। 
सौन्दर्य के सम्बन्ध में वृहत्‌ वाह्म्मय है। विशेषज्ञों ने सुन्दर कही 
जानेवाली वस्तुओं का विइलेषण करके उन गृणों की तालिका बनाई है 
जो उनमें पाई जाती हे। हमको इस शास्त्रीय विवेचन में पड़ेने की आवश्य- 
कता नहीं है । यहाँ इतना ध्यान में रखना' पर्य्याप्त होगा कि यद्यपि सम- 
मात्रिता, सामञ्जस्य, साधुभाव जैसे बहुत से गुण सहचारी रूप से सुन्दर 
वस्तुओं में पाये जाते हैं परन्तु सौन्दर्य एक अपूुर्वे धर्म्म हैं। इन सहचारियों 
के अभाव में उसकी अनुभूति प्रायः नही होती परच्तु वह इन सब से भिन्न 
है। उसका सम्बन्ध उपयोगिता से भी नहीं है। ताजमहकू की उपयोगिता 
इतनी ही है कि उसमें एक स्त्री का शव गड़ा हुआ है पर उसकी बनावद 
में जो सौन्दर्य अचभूत होता है वह इस उपयोगिता पर अवर्लंबित नहीं है । 
सौन्दर्य की अनुभूति कुछ तो द्वष्टा पर निर्मर करती है, कुछ दृद्य' 
पर। साधारणतः हम किसी न फिसी वासता से अभिभृत रहते हैँ। 
वासना रागात्मक हो या. द्वेघात्मक, वह वस्तु के स्वरूप पर पर्दा डाकू 
देती है। दृष्य से जितने संवितों का प्रहार इन्द्रियों के द्वारा चित्त पर. 
होता है उनमें से कुछ का ही ग्रहण होता है, शोष तिरस्कृत कर दी जाती 
हैं। इसलिए अन्तःकरण में एकाज़ी चित्र ही बत पाता है। इस एकाज़ी 
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चित्र में सौन्दर्य नहीं होता। कामी १%प सौन्दर्य को त दूंढता हूँ न पाता' 
है, बह रतिवासना की तृप्ति मात्र चाहता हैं। जो क्रोध से पागल हो रहा 
है उसके लिए फूल सा कोमरू बालक भी सुन्दर नहीं हैं। जब चित्त किसी 
वस्तु पर अपने को लगा देता है तभी उसका स्वरूप, उसका सारा रहस्य, 
सामने आता है। नाटक के प्रेक्षण का पूरा छाभ उसी को मिलता है जो 
स्वयं अभिनेता नहीं होता । जो भोग चाहता है वह सौन्दर्य नहीं पा सकता। 
सौन्दर्यानभूति की कुंजी ल्लोतापत्ति--अपने को प्रवाह में डाल देना--है | 
सौन्दर्य--वस्तु का स्वरूप---तब सामने आता है जब सोन्दर्य की भी खोज 
नहीं होती । ऐसा होने पर बूँद उस समुद्र को उन्म्‌क्‍त कर देता है जो 
उसके गर्भ में सतत छिपा रहता है। खिले कमल में, बादलों में से फॉँकती 
ज्योत्स्ता में, उपा के स्मित में, मयूर के नृत्य में, विधवा के मौन रुदन' में, 
अनाथ की लूटी आँखों में विश्व का, रहस्य भरा हैं। हम रुवन के सम्बन्ध 
में सौन्दर्य शब्द सुनकर चौंकते हैं। यह प्रयोग कुछ असाधारण सातो है 
परन्तु हमारे चौंकने का मुख्य कारण यह है कि हम सौन्दर्य को भोग्यता के 
साथ सम्बद्ध मानते के अफ्यासी हो गये हैं । 

दुश्य भौतिक उपकरणों से निर्मित तो होता ही है पर गहरी और 
निष्काम दुष्ठि डालने से वह गुणों और भावनाओं का प्रतीक प्रतीत होने 
लऊंगता है। यों तो यह बात सभी वस्तुओं में पाई जाती है परन्तु कुछ में तो' 
ऐसा जान पड़ता है कि जगत को परिचालित करनेबाली शक्तियाँ, जिनको 
समाप्ति भाषा में महाविद्या कहते हैं, साक्षात्‌ भूतिमती होकर खड़ी हैं। 
ऊँचा पहाड़ पत्थरों का ढेर नहीं है, वह शक्ति हे जो गुरुत्वाकर्पण को 
अभिभूत कर रही है, उस ओज का प्रतीक है जो नीचे ख्ींचनेवाली 
परिस्थितियों को. ठोकर भारकर ऊपर उठाता है; वंसन्‍्त में कली नहीं 
चठकती, शिक्षिर में पत्तियाँ नहीं ऋड़तीं; क्राह्मी और रोदी शक्तियाँ काम 
करती हैं; कमल किब्जल्क के बीच में भौरा रस पान नहीं करता, लक्ष्मी 
अमृत के कलश लुढ़काती है; कुतिया अपने बच्चों को दूध नहीं पिलाती, 
राक्षात्‌ जगद्धानी जीवों में प्राण डारू रही है। इस दाब्दों का कोग प्रात: 
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प्रयोग नहीं करते, बहुतो को इन शवितयों की कल्पना भी नहीं है, परन्तु 
इनका साक्षात्कार होता हैँ। देखनेवाला अपने साधारण जीवन के ऊपर 
उठ जाता है, भौतिक जगत अंशतः पीछे छुट जाता है, ऋत और सत्य 
की कुछ भलक मिल जाती है, नानात्व का कुछ उपशम हो जाता है, उस 
एक पदार्थ से थोड़ा-बहुत तादात्म्य प्राप्त हो जाता है जो जगत्‌ का मूल है। 

द्रष्टा और दुश्य के एकस्भूत योग का ताम ही रसानुभूति था सौन्‍्दर्या- 
नुभूति है। यह अवस्था एक प्रकार की समाधि हैं। वस्तुतः दृश्य द्रष्ठा 
से भिन्न नहीं है। अविद्या ने ही यह हेध उत्पन्न किया है। दृश्य रूप में 
द्रष्टा को अपना दर्शन होता है। दृश्य में जो भी स्थूल सूक्ष्म लक्षण प्रतीत 
होते हूँ वह द्रष्टा की मनःप्रसृति हैं। अतः जब चित्त एंकाग्न होता है 
और रस की अनुभूति होती. है उस समय द्रष्टा अपने ही सक्ष्म रूप को 
देखता हैँ। दृश्य सिमिटकर द्र॒ष्ठा के पास आ जाता हैं। ' 

इसीलिए सौन्दर्य का सच्चा अनभव योगी को ही हो सकता है। 
ज्यों-ज्यों चित्त की वृत्ति रुकती है, त्यों-त्यों अन्तःकरण के दिक्‍कालादिं 
श्रम्मों का अतिरोहण होता है। अन्त में अविद्या के क्षय होने पर भेद बुद्धि 
नष्ट हो जाती है और एक अद्वय अद्वण्ड चित्सता अपनी छीला का 
संवरण करके अपने आपका साक्षात्कार करती हैं। उसका स्वरूप परमानम्द 
है, अतः यीगी पर तिरन्तर सोम की वर्षा होती हैं। कबीर के शब्दों में, 
“रस गगन गुफा में अजर करे। योगी के लिए सदा सर्वत्र सौन्दर्य का 
सागर लहराता रहता हैं। 

रसानभूति के इस धृढ़ स्तर पर पहुँचना तो अनेकजन्म यत्मसाध्य' 
है परन्तु जिसको थोड़ी देर के लछिए-भी सौन्दयय की, जभत के सच्चे स्वरूप 
की भलक मिल जाती है वह भाग्यवान्‌ है। जो लोग अपने इस अनृभव 
को दूसरों तक पहुँचाते की क्षमता रखते हैं वही कि और कछाकार 
कहलाने के पात्र है। 

मैंने अब तक जिन सुन्दर दु्यों के उदाहरण दिये हैं वह सब प्राकृतिक 
है परन्तु जो बात उनके लिए कही गई है वही सच्चे कलाकार की कृति 
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में भी पाई जाती है। उसकी सृष्टि भी प्रतीकात्मक होती है। कलाकार 
फ़ोटो नहीं खींचता । वह प्रकृति की अनुकृति नहीं करता । उसका उद्देश्य यह 
होता हैं कि सत्य की जो ऋलक उसको मिली है वह दूसरों को भी मिले । 
इसके लिए उसको भौतिक साधनों से काम लेना पड़ता है और यह 
साधन अपने सहज दोपों को छोड़ नहीं सकते। चञचल, सक्रिय पदार्थों 
बे धातु पत्थर या कागज में बाँघना उनको मार डालना है। उसका 
कौशल इसी बात में है कि कला की सामग्री कला के उद्देश्य को कम से 
से कम व्यवहित कर सके। 

कवि इस बात में भाग्यवान्‌ है कि उसका उपकरण शब्द है। भन्दों 
में प्रवाह होता हैं और वह विचार-प्रवाह के प्रतीक होते हे। पद्च में 
विभिन्न छत्दों की मात्रा और छूय के संघटन से ध्राणीं में लय उत्पन्न होता 
है और इससे चित्त की एकाग्रता में सहायता मिलती है। शब्दों का प्रयोग 
भी ऐसा होता हैँ कि बुद्धि ब्योरे की बातों में न उल्भकर उसी तत्व 
पर टिके जहाँ कवि उसे जमाना चाहता हूँ। काब्य दृश्य हो या श्रव्य, 
कवि की विभाव और स्थायी से काम केला पड़ता है, अनभाव और सात्विक 
की दिखाना पड़ता है, परन्तु उसका लक्ष्य रस ही रहता है। यदि नायक 
नायिका या उद्दीपन सामग्री था रति आदि भाव या पात्रों की चैष्टायें " 
अपने में रोक रक्‍्खें तो यह कवि की प्रतिभा का दोष है। काव्य का आधार 
किसी व्यक्ति विशेष को बनाता पड़ता है परन्तु चिंत्त व्यक्ति के ऊपर 
उठकर प्रेम, करुणा, त्याग, बैराग्य आदि के निर्व्यवित क्षेत्र में मँडराने 
लगता है। श्रोता अपने में पात्र को और पात्र में अपने को पाता है। 
थोड़ी वेर के लिए अनभूति का घेरा तिःसीम ओर उसकी गहराई 
अथाह हो जाती है। 

कलाओं में सझ्भीत का स्थान सबसे ऊँचा है। सज्भीत साहित्य से' 
भी ऊपर उठता हैं। कवि जिन शब्दों से काम छेता है बह अपने अर्थों 
ओर ध्वतियों को नहीं छोड़ सकते इसलिए बुद्धि उनमें कुछ न कूछ उल्फ 
ही जाती है। सझ्भीत में स्वर और तार से काम लिया जाता है, स्वर 
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उस आदि शब्द स्फोट की आदिम अभिव्यक्ति हैं जिससे इस भौतिक 
जगत्‌ का विकास हुआ है, इसलिए वेख्तरी, गमह से निकलनेवाली स्वनराशि 
का अंग होते हुए भी वह परावाणी के बहुत निकट हैं। अच्छे गाने या 
बजानेवाले को भाषा में कुछ बतलाने की आवश्यकता नहीं होती। स्वरों 
का आरोहावरोह प्राणों को बाहर से खींचकरे ऊर्ध्यमव कर देता है; 
चित्त विक्षेप को छोड़कर मंत्रमग्ध सर्प की भाँति निश्चल हो जाता है; 
तानात्व दब-सा जाता है; शरीर के भीतर-बाहर एक-सा भछकृत हो उठता 
है; ऐसा प्रतीत होता है कि देह का बन्धन छूट गया। में उठता, फैलता, 
सा जाता हूँ; रस का सागर उमड़-सा आता है; अपने में एक अद्भुत 
आनन्द छा जाता है। सामवेद के उद्गाता और वीणा के कुशरू बजाने- 
वाले अनाहतनाद के स्वर में स्वर मिक्ताते हैं; नटवर के पायल ब्रह्माण्डों 
के स्पन्दन को ताल देते हैं। क्षण भर की भी ऐसी समाधिकल्प अनुभूति 
भनुध्य को पवित्र कर देती है। 

मेंने ऊपर कहा हैं कि सौन्दर्यानुभूति का सबसे बड़ा साधन ख्ोता- 
पत्ति है। स्नोतापत्ति तपःसाध्यः है। इसका तात्पर्य यह नहीं है कि जो 
घर बार छोड़कर जझुल में रहता हैं वही सौन्दर्य का आस्वाद पाता है 
किन्तु यह निश्चित है कि जिसका चित्त अपनी अतृप्त वासनाओं और 
अभिहत इच्छाओं का शिकार बना रहता है बहू न तो उत्कृष्ट कला 
की सृष्ठि कर सकता है, न उसमें रस का सच्न्चार हो सकता है। ऐसा 
चित्त अपनी कृतियों में अपनी अस्त-व्यंस्त दशा का चित्र स्वींच सकता है 
परन्तु न उसने सत्य-को जाना है तन दूसरे को उसकी भछक दिखला सकता 
है। ऐसी रचना में स्थायी आकर्षण नहीं हीोता। इसी प्रकार वासनावरुद्ध 
चित्त कला से स्थायी भाव के उद्दीपत का काम तो ले सकता है 
परन्तु उस्त स्तर तक नहीं उठ सकता जहाँ कलाकार का मानस आसन 
होता है। 

प्रत्येक अनुभूति चित्त का परिणाम-विशेष होती है। वह द्वष्ठा की 
अपनी चीज होती है परन्तु जब उसको व्यक्त किया जाता है, जब वहू 
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कृति के रूप में दूसरों के पास तक पहुँचाई जाती है तो फिर सार्वजनिक 
सम्पत्ति बन जाती है। जो जनता के सामने कोई क्ृति रखता चाहता है 
उसके ऊपर यह दायित्व है कि इस बात की परीक्षा कर के कि बह छोक- 
सम्पत्ति होने के योग्य हैं था नहीं। जगत में हर प्रकार की वस्तुएँ 
है परन्त कोई भी समझदार कड़ा-करकठ जमा नहीं करता। अपने हृदय 
की प्रत्येक कसक, अपनी प्रत्येक भूख, अपनी बुद्धि की प्रत्येक उड़ान, 
ऐसी' नहीं होती कि दूसरों को उसका स्वाद लेने के लिए निर्म॑त्रित किया 
जाय। जात्‌ सार्वजनीन है, उसका मूल विभु और स्वेजनगत है, उसका 
नियमन करनेवाली द्ाक्तियाँ सार्वेलोकिक हें। जगत्‌ के स्वरूप का ज्ञान 
मोक्ष देनेवाला, परम कल्याणकारी है। योगी न' होते हुए भी कवि को, 
दार्शनिक को, वैज्ञानिकप्रयोकतरा को, इस परतत्त्व का कुछ आभास मिलता 
है। वह तत्त्व सत्य हैं, शित्र है, सुन्दर हैं। उसको व्यक्त करनेवाली कृति 
कलामय होगी और शिवमय होगी। करछाकार को अपने लिए यही परख 
रखनी चाहिए। उसको कोरी भावतता छोड़कर बढ्धिं से भी काम लेना 
चाहिए। जिस' रचना का उद्गम ऋत और सत्य नहीं है, जिसका 
उद्देश्य लोकमजुल नहीं है, जिसका आवरण, जिसकी सजावट अशिव 
है, वह सुन्दर नहीं हो स्कती। 


शिक्षक की समस्या 


हिक्षा उन बिषयों में से एक है जिनकी ओर आजकल सभी छोगों 
का ध्यान जा रहा है। पुरुष और स्त्री, बच्चे और बूढ़े--सभी को 
पढ़ाने का आयोजन किया जा रहा है। नये स्कूल और कालिज ही नहीं, 
विद्यापीठ और विद्वविद्यालय तक खुल रहे हे और इनके ऊपर करोड़ों 
रूपया व्यय हो रहा है। जिस प्रकार इससे पहले जन्म भर की पाप की 
कमाई एक धमंशाला बनवा देनें या वुआं खुबवा देने से निर्दोष हो जाती' 
थी, उसी प्रकार आजकल शिक्षालयों को दान देना प्रायश्वित्त का सुलभ 
साथन है। जो छोग रुपया नही छगा सकते वे बृद्धियोग से ही सेवा करते 
हैं। अपने थोड़े-से मंत्रिकाल में मुझे शिक्षा के सभी अज्ों के सम्बन्ध में 
सैकड़ों आयोजन मिलले। इन' प्रस्तातरों के भेजनेवालों में बहुत-से ऐसे 
सज्जन थे जिनसे मुभको परिचय का सौभाग्य न था और जो स्वयं किसी' 
शिक्षण-संस्था से किसी प्रकार सम्बद्ध न थे। इसे मेरा दुर्भाग्य ही समभना 
चाहिए कि में इनमें से अधिकतर परामर्णों से लोभ न उठा सका, पर यह 
देखकर आश्चर्य हुआ कि शिक्षा के भिन्न-भिन्न अंगों पर इतने व्यक्ति 
स्वतंत्र बिचार कर रहे है। यदि अपना वेज स्माधीन हों तो यह बौद्धिक 
शवित बहुत उपयोग में छाई जा सकती है। 

शिक्षा में यह व्यापक अभिरुचि' उन लोगों के छिये बड़े हर्ष का विषय 
है जो इस काम में बराबर हमे हुए हैं। अध्यापकों को तो इससे बडी 
प्रसन्नता होती है। में स्वयं अध्यापक रहा हैं और हूँ, इसलिए अपनी' 
जानकारी से ऐसा कह सकता हूँ। जितने ही नये शिक्षालय स्थापित हीतें 
हैं, जितना ही पृर्वस्थापित शिक्षाल्ययों का गरिवर्द्धन होता है, मनोविश्ञात 
और अध्यापन-शास्त् का जितना हीं गहरा अध्ययन होता है, उतना ही! 
हमारा काम सुकर होता है। प्रत्येक ऐसे! व्यतित जो दिक्षा' के लिए, एक 
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पैसा देता है और प्रत्येक ऐसा व्यक्ति जो अशिक्षितों से निकलकर 
शिक्षितों की कोटि में मिलता है, हमारा सहायक है। अज्ञान से लड़ने 
के लिये हम प्रत्येक सिपाही का स्वागत ,करते हैं। शिक्षा और साक्षरता 
में जो भेद है उसे हम जानते हैं परन्तु साक्षरता भी उपेक्षणीय नहीं है। 
बह शिक्षा का प्राथमिक सोपान है, इसलिये साक्षरता प्रचार भी प्रसन्नता 
का ही विषय हैं। 

परन्तु इस व्यागक सच्तोष में कुछ काली रेखाएँ भी हें और वे रेखाएँ 
बहुत काली हैँं। अन्य लोगों के साथ-साथ सरकारे भी शिक्षा में अभिरचि 
ले रही हैं। सरकार न कहकर राज शब्द का प्रयोग किया जाता है। 
राज को शिक्षा की ओर ध्यान देना ही चाहिए। उसका कतेंब्य हैं कि 
बह ऐसे प्रबन्ध करे जिनसे सबको यथोचित शिक्षा मिले और शिक्षा के 
लिये अपित धन का अपव्यय न हो। छात्रों और अध्यापकों की सुविधा 
भी उसे देखनी चाहिए और इस बात पर भी दृष्टि रखनी चाहिए कि 
सभी आवश्यक विषयों की पढ़ाई का प्रबन्ध रहे। राजकोष पर जिक्षा 
का पहला अधिकार है। पर आजकल राज इतने से सन्तुष्ट नहीं होता। 
वह यह भी तलिश्चय करता है कि क्‍या पढ़ाया जाय, कौन पढ़े और कौन 
प्र्ामें। इसमें कोई सनन्‍्देह नहीं कि किसी न किसी को तो यह निरंचय 
करना ही होगा कि किस प्रकार की शिक्षा दी जाय। यह काम रामाज 
का, उसके दार्ण निक विद्वानों और धर्माचार्यों का है। उनको सोचना 
चाहिए कि मनुष्य के जीवन का लक्ष्य, क्या हो। जैसा लक्ष्य होगा वैसा ही 
समाज होना चाहिए और उस समाज के उपयुक्त ही शिक्षा होनी चाहिए । 
यह विचार और निरचय भुट्ठीभर श्ासकों के ऊपर नहीं छोड़ा जा' 
सकता, पर आज यही हो रहा है। थोड़े-से प्रभावशाली व्यक्ति जो 
निर्णय कर कछेते हैं, वह राज के नाम से सारे समाज और दशिक्षा के द्वारा 
आनेवाली' पीढ़ियों के सिर छादा जाता है। इस प्रकार के निर्णय का 
आधार-स्त+्प यह सिद्धान्त हीता हैं कि राज की संश्षा व्यक्ति की सत्ता 
से अधिक महत्व रखती है। व्यवित के जीवन की सार्थकता इसी बात में 
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है कि वह राज का अंग रहकर उसका हित-साधन करे। राज से पथक 
उसका उतना ही मल्य हैँ जितना कि शरीर से पथक हाथ, पाँव, सिर था 
किसी अन्य अवयब का। राज के हित में व्यक्तियों का हित निहित है 
पर राज के हित के सामने व्यक्ति के हित का कोई मूल्य नही है। राज 
व्यक्ति के लिए नहीं, व्यक्ति राज के लिए है। राज का हित किस बात ' 
में है इसका निव्चय उसका उत्तमाज्ु अर्थात्‌ शासकव॒ुन्द ही कर सकता 
है। व्यक्ति को शासकों की बात माननी ही होगी। उसका विद्रोह करना 
वैसा ही है जैसा किसी अवयव का दरीर के विरुद्ध विद्रोह करना। 
इसका तात्पर्य यह होता हैं कि सारी जनता को हर बात में मुट्ठीभर 
आदमियों के हाथ में रहना पड़ता है और अपने जीवन के हर विभाग को 
उनके ऊपर छोड़ देना होता हैं। यहू स्पष्ट ही है कि जहाँ राज का हित 
ही सबसे बड़ा छक्ष्य है वहाँ विभिन्न राजों के हित आपस में मिरन्तर 
टकराने रहेंगे, व्योकि प्रत्येक राज अपने हित को सबसे ऊँचा स्थान 
देगा। ऐसी दक्ला' में बराबर युद्ध होंगे और प्रत्येक राज बल-संग्रह में 
अपनी सारी शक्ति रूगाता रहेगा। दूसरे राजों को, दबाने और दूसरे 
देशों के निवासियों का शोषण करने के सिवाय राज का और कोई दूसरा 
हित भी नहीं हो सकता। ऐसी परिस्थिति में सबसे अच्छा नागरिक वह 
होगा जो बिना कुछ कहे-सुने अपना सर्वस्व सदैव राज के चरणों पर 
न्‍्योछावर करने के लिये तैयार रहे। ऐसी नागरिक मनोवृत्ति एक विद्येष 
प्रकार की शिक्षा से ही उत्पन्न हो सकती है। इसलिए आजकल के राज 
छ्िक्षा को अपने हाभ' में रखते हैं। वे चाहते है कि प्रत्येक व्यक्त में 
बचपन से ही यह भाव कुृट-कूठकर भर दिया जाग्र कि उसका राष्टू और' 
राज सर्वश्रेष्ठ है और पृश्चिब्री पर संस्क्ृति फैलाने का उसके ऊपर विशेष 
दागित्व है। ऐसे नागरिक को यहू सोचकर कि में इस राज़ का अंग हूँ, 
कुछ बैसा ही आनन्द मिलता है जैसा कि किसी भक्त को भगवान्‌ का अंश 
होने में। वह कभी इस बात को मात्र ही नहीं सकता कि उसका राज 
कभी भूल कर सकती है या किसी और राज का पक्ष उसको अप्रेक्षा 
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अधिक न्यायमंगत है। जो ऐसी वृत्ति उत्पन्न करने का बीड़ा ले और 
इसके लिये सत्य को तिलाम्जलि देकर इतिहास, विज्ञान और दर्शन का 
गला घोंटने को तैयार हो, वही अध्यापन के गुरु कार्य में छगने दिया जा 
सकता है। ऐसी शिक्षा असत्य की नींव पर खड़ी की जाती है और लूद- 
खसोट तथा दुरभिमान के मनोवेगों को उद्दीप्त करती है; पर इसमें यह 
बड़ा गुण है कि राज को सहज ही ऐसे बकरे मिल जाते हैं जो हँसते- 
खेलते बलिवेदी पर चढ़ जाते हैं। 

शिक्षा के सच्चे प्रेमियों के लिए यह बात चिन्ताजनक है परन्तु रोक 
का कोई प्रयास नहीं हो रहा है। जर्मनी-जेसे फ़ासिस्ट राज तो खुलकर 
यह खेल खेलते ही हैं; जो राज अपने को लोकायत्त कहते हें वे भी उसी 
लीक पर चल रहे हैं। एक बार शिक्षा की शक्ति को समभ लेने पर 
कोई सरकार इस अदभुत शक्ति को छोड़ना नहीं चाहती। दस-पाँच 
वर्षों में जनता की बद्धि को बदल देने का यह अपूर्व साधन है। इसके 
अनुसार पाठशारा एक प्रकार का कारखाना बन जाता है जिरामें रो 
छात्रों की बुद्धि एक ही साँचे में इलकर निकलती है। राज की शिक्षा- 
नीति क्या कुछ कर सकती हैं इसका उदाहरण हम' भारत में देख सकते 
हैं। पठान और मग़रकू शासक अपनी प्रजा की बुद्धि से विद्रोह का भाव 
कई सौ वर्षों में न निकाल सके, पर वह काम ऑमगरेज़ों ने सौ वर्षी के 
भीतर-भीतर कर छलिया। इतिहास और साहित्य की पोधियों में एक 
पंक्ति इधर घटा दी, एक पंक्ति उधर बढ़ा दी; किसी के नाम के आगे 
कोई विशेषण जोड़ दिया; किसी घटना को दस, किसी को' पाँच शब्दों 
में दिखाया कि जादू चल गया। सैकड़ों हजारों भारतीयों पर यह सिक्का 
बेठ गया कि भारत का इतिहास अटूट दासता की गाथा है, हम अपने 
पाँवों पर कभी अकेले नहीं खज्े हो सके, हमारे आशभ्यन्तर कलह अभिट 
हैं, हमारे यहाँ सच्चा रामराज्य तो अँगरेजी शासनकाल में आया है और 
हमारा कल्याण अँगरेज़ों की छत्रष्छाया में रहने में ही हैं । 

ऐसी परिस्थिति श्रेयस्कर नहीं हो सकती। असत्य के बल पर खड़ी 
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असत्‌ शिक्षा कलह और अन्तर्राष्ट्रीय अशान्ति को कभी बन्द ने होते 
देगी और एक दिन सभ्यता को इसशान पहुँचाकर ही दम छेगी। प्रत्येक 
ऐसे व्यक्ति को जो मनसन्‍्तान का हित चाहता है, इस विषय में सतके 
होना चाहिए। इस सतकंता का' ५छ यह होगा कि मनृष्य-जीवन का 
सच्चा लक्ष्य ओर नागरिकता का साधु आदर्श स्थापित होगा और 
राज के सा्वभौम अधिकार का गढ़े ढह जायगा। उसी अवस्था में शिक्षा 
के समुचित प्रयोग हो सकेंगे। 

जिस दिन जनता शिक्षा के वास्तविक महत्त्व को समभेगी उस दिन 
उसका पहला काम शिक्षकों की अवस्था का सुधार होगा। आज़ के 
अध्यापक की गिरी दशा शिक्षा के पतित आद्शों की प्रतीक है। जहाँ 
बहुत रो कारखाने हैं वहाँ पाथ्याला भी है। किसी में कीछे ढछती हैं, 
किसी में जूते बतते है। सब माछ एक-सा--एक सुई था पुस्तक या छोटा 
दूसरे से पहचाना नहीं जा सकता। हाथ की बनी वस्तुओं में विशेषता 
होती है; कारखाना विशेषता को समाप्त कर देता है। इसी प्रकार 
स्कूछ से एक प्रकार की नपी-तुली बुद्धि के लड़के निकलते है; एक-सा 
सार्ठिफ़िकेट सब के पास है । स्वट|ल मौछिकता को प्रोत्साहन नहीं दे सकता । 
अध्यापक--+वाहे वह कालिज के प्रोफ़ेसर हों था देहाती पाठशाला के 
गुखजी--इस बड़े कारखाने के मजदूर हें। उनको ऊपरवालों की आभा 
के अनुसार मार तैयार करना है, अर्थात्‌ पढ़ाना है। बेकारी के दिनों में 
भी वेतन मिलता है, और क्या चाहिए ? 

जब तक यह भाव बना रहेगा तब तक अध्यापक भी बेगार ही करते 
रहेगे। शिक्षा के आदक्षों का निएच्रय करना पुूरु-पूरा अध्यापकों पर ही 
नहीं छोड़ा जा सकता परन्तु उनका भी इसमें बड़ा हाथ होता चाहिए। 
जिस कारीगर को काम करना है उसको यह भी कहने का अधिकार होना 
चाहिए कि इस मसाऊे से क्या तैयार हो सकता' है भौर होना चाहिए। 
यहू तो अजीब अन्धेर है कि शिक्षा के सम्बन्ध में अनाड़ी नि्णायक सम्मति' 
दे और अध्यापक को बोलने का अधिकार ते हो। समाज शिक्षकक्ग के 
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साथ बरावर अम्याय करता आया है। वेतन-पुरस्कार के समय उसका 
स्थान सबसे पीछे आता है। में यह जानता हूँ कि कुछ ऐसे भाग्यशाली 
अध्यापक भी हैं जो पर्याप्त वेतन पा रहे हैं, पर इनकी संख्या बहुत थोड़ी 
हैं। अधिकतर ऐसे ही है जिनको दूसरे पेशों के बाज़ार-भाव के अनुसार 
भी पारिश्रमिक नहीं मिलता। जिनके सुपुदे यह कार्य है कि वे भविष्यत्‌ 
के नागरिकों और नेताओं को तैयार करें, उनसे भूखे रहकर काम करने 
की आशा की जाती हैं। यह नहीं सोचा जाता कि इनके भी बाल-बच्चे 
हैं, इन्हें भी लड़कियों का ब्याहु करना है और लड़कों को पढ़ाना है, इनको 
भी अच्छे खाने-पहनने की इच्छा होती है; इनका भी जी मनोरञज्जन चाहता 
होगा। जो लोग अध्यापकों को सादगी का उपदेश देते हैं और उनको 
प्राचीनकाल के विद्यापीठों में पढ़ानेवाले साधु-अ्राह्मणों की याद विलाते 
हूँ, वे स्वयं यह भूल जाते हैं कि आज वह युग नहीं है, आज के अध्यापक 
फो भिन्न प्रकार की सभ्यता के बीच रहता है, आज उसके शिष्य 
उसके धरणों पर गृर-दक्षिणा नहीं रखते, सारा काम बेंधे वेतन 
से ही चलाना है। एक और बात लोग भूल जाते हैं । योगियों 
और तपस्वियों की बात न्‍्यारी है--ऐसे लोग तो बहुत थोड़े होते हें--- 
परन्तु जो मनृष्य घोर तामसिक नहीं होता उसमें कुछ न कुछ महत्त्वाकांक्षा 
निःसन्देह होती हैं। या तो वह धन चाहता है या ऊँचा पद 
जिसमें दूसरों पर अधिकार हो या सम्मात मिल्े। अपनी इस इच्छा के 
अनुसार उसे प्रधानतः वैश्य, क्षत्रिय या ब्राह्मण स्वभाव का कह सकते 
है। साधारणतः सभी चीज़ों की चाह होती है पर इनमें से कोई एक 
दूसरों से प्रबल पड़ती है। अब बेचारे अध्यापक को छीजिए। उसका 
बेतन बहुत कम है और अधिकार भी कुछ नहीं है। समाज उसे सम्मान 
तक भी देने को तेयार नहीं। क्या गाँव और कया जनपद, अध्यापक का 
स्थान सबसे नीचा है। वया राज-दर्बार और क्या सभा-समिति---अधष्यापक 
की जगह पीछे ही होगी। एक तहसीलवार था थानेदार का सम्मान किसी 
बड़े काल्‍छिज के प्रधानाध्यापक से ऊँचा हीगा। एक नौसिखिया प्कीछ' ' 
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जो दीवानी फ़ौज़दारी क़ानून के सिवाय कुछ नहीं जानता, राजनीति और 
अर्थनीति, शासत और शिक्षण पर बोलने का अधिकारी है, और अनेक 
शास्त्रों में निष्णात अध्यापक के लिये चुप रहना ही उचित समझा जाता 
हूँ । इस आक्षेप के उत्तर में यह कहना व्यर्थ है कि जो व्यक्ति योग्य होगा 
वह अपने व्यक्तित्व के बल पर सम्मान प्राप्त कर ही छेगा। यह बात ठीक 
हैँ पर सब के लिए ठीक नही है। यहाँ विशेष व्यक्तियों की क्षमता का 
विचार नहीं है; प्रइतन तो समाज के सामान्य दृष्टिकोण का है। इसी छिए 
यह विचार भी अप्रासड़िक है कि अध्यापकों को कहाँ तक और किस 
प्रकार राजनीतिक वादविवाद में भाग लेना चाहिए। 

सम्राज को अपनी इस नीति का फू मिल रहा है। थोहे-से व्यक्ति 
तो इस क्षेत्र में प्रेम से आते हैं परन्तु बहुधा ऐसा ही होता है कि जब 
लोग अपने लिए कोई और पेशा नहीं देखते तब अध्यापक बनने की सोचते 
हैं। जिस व्यवसाय में किसी भी महत्त्वाकांक्षा की पृक्षि के लिये अवसर 
नहीं उसकी ओर पहला ध्यान कम ही लोगों का जाता है। समाज को 
यह आशा न करनी चाहिए कि जो मनुष्य विवश दीकर इस फाम में 
आया है वह पूरा उत्साह दिखला सकेगा। वह तो अपनी अतृप्त इच्छाओं 
की आग में जलता रहेगा। उसे बराबर यही सरुयाल होता रहेगा कि में 
यहाँ दुर्भाग्यवद् आ पॉँसा हैँ। मुझ से कम योग्यतावाड़े अधिकार, धन 
और सम्मान का उपभोग कर रहे हैं और में एक कोने में पड़ गया हूँ । 
यदि समाज चाहता हैं कि उसके बच्चों को उ्च कोटि की शिक्षा मिले' 
और उसके अध्यापक अपनें काम में अपना पुरा मनोयोग दें तो उसे इस 
पेष्दी को अन्य पेशों के बराबर आकर्षक बनाना होंगा। अध्यापकों को 
पर्याप्त भूति देनी होगी और सम्मान बढ़ाना होगा। ब्राह्मण चातुववेर्ण में 
शिर/स्‍क्षातीय था। अध्यापक का भी समाज में वहीं स्थान होना चाहिए। 
जिसके साथ शूद्र-जैंसा व्यवहार किया जाय उससे ब्राह्मण-जैसे जाचरण 
की आशा नहीं की जा सकती। 

पर जहों समाज दोषी है वहाँ हम अध्यापक भी कम अपराधी नहीं, 
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हैं। जो इस पेशे में आये उसे यह समभा लेना चाहिए कि वह व्यास और 
वशिष्ठ की गही गर बैठने जा 'रहा है। वेतन लेना पाप नहीं है, पुरोहित 
भी दक्षिणा लेता है; परन्तु अध्यापन को केवल जीविका का साधन समभता 
अधर्म है। कोमल बुद्धि बालक-बालिकाओं को मनुष्य बनाने का अवसर 
सबको नही मिलता। हमारे छात्रों में से ही भविष्यत्‌ के नेता, योद्धा, 
राजपुरुष, विज्ञानवेत्ता और दाशनिक निकलेगे। बह गौरव की बात हैं । 
हम अपने वेतनादि से सन्‍्तुष्ट हों या न हों परन्तु हमें इस बात का कोई 
अधिकार नहीं है कि अपने असंतोष का बदला छात्रों से लें। उनको तो 
हमारी पूर्ण शक्ति, पूरा बद्धि योग, पूरा' नैतिक सहारा मिलना ही चाहिए । 
विद्यादान करते समय तो हमारा यह भाव होना चाहिए जो पूजा करते 
समय होता है । 

दुःख के साथ कहना पड़ता है कि हमने अपने कतेव्य को नहीं पहचाना। 
समाज ने, या समाज के नाम पर उसके शासकों ने, हमको मजदूर समझा 
और हम भी चृपके-से विवेकशुन्य मजदूर बत गये। हमसे जो कहा गया 
हमते वही कर दिया। यह वे सोचा कि काम करणीय भी है या नहीं । 
अपने राजनीतिक विश्वास के लिए हज़ारों आदमी 'जेल जाते हैं, कितने 
सम्पत्ति की हामि करते हैं, बहुतों को प्राणों से हाथ धोना पड़ता हैँ। अपने 
धर्मयाधर्मग्रथ या मन्दिर-मस्जिद के नाम पर कितनें ही पुरोहितों, पुजारियों 
और पादरियों ने यातनायीं सही हैं ओर प्राण दिये हैँं। पर यह सुनने में 
स्यात्‌ ही कभी आता है कि अमुक अध्यापक ने इसलिए क्षपना काम छोड़ 
दिया कि वह अधिकारियों की आज्ञा के अनुसार पढ़ाने को तैयार न था। 
यदि बैद्यों को आज्ञा दी जाय कि तुम अपने रोगियों को विष दे दो तो 
अधिकतर बैद्य इस आज्ञा को न मानेंगे, पर ऐसे कितने अध्यापक हैं जिन्होंने 
अपने छात्रों की बुद्धि में असत्य ज्ञान का विष सज्चार करना अस्वीकार 
किया है ? जो किसी सिद्धान्त के लिये कष्ट सहने को तैयार भहीं, जिसको 
कोई आदर्श इतता प्यारा नहीं कि वह अपने को उसके लिए बलिदान 
करने को बाध्य समभे, वह कभी लोकसम्मान के! भाजन नहीं बस सकता । 


( एरे ) 


जब हम लोग समाज को दोप देते हे तो इस बात पर भी विचार कर लिया 
करे | कभी हम यह भी सोचने हे कि इस समय जो साम्प्रदायिक वे मनस्य 
सारे देश में पीछा हैं, उसके लिए हमारा और हमारे कूठे इतिहास पढ़ाने 
का कहाँ तक दायित्व है ? 

अध्यापन को केवल व्यवसाय समझ्त छेते का परिणाम यह हुआ है कि 
हम अपने को समाज के भले बुरे के लिये दायी नहीं समभते। यह भूल 
जाते हैं कि हम भी इस समाज के अंग है और इस पर हमारा भी उतना 
ही स्वत्व है जितना किसी बड़े से बड़े राजनीतिक नेता का। अनुत्तर- 
दायित्व के भाव ने इतना घर कर लिया है कि हम उस गृण को खो बैठे 
है जिसकी अध्यापक को सबसे बड़ी आवश्यकता है। यह गृण सहानुभूति 
हैं। हमको अपने विद्याथियों के साथ सहानुभूति तही रही। आज 
का मुवक--और ग्रही बात मुबतियों के लिये भी सच हे--असाधारण 
परिस्थिति में है। प्राचीन नष्ट हो रहा है, नवीन अभी आया नहीं। 
राजनीतिक समस्याओं को बड़े लोग चाहे संभाल भी ले, यद्यपि इसमें 
भी सन्देह है, परन्तु बहुत से ऐसे आथिक और सामाजिक एन हैं जिनका 
उसके जीवन से अन्तरज्भ पम्वन्ध है। सब कूछ अनिद्िचत है। उसे जीविका 
के लिये क्‍्या' करना होगा ? विवाह करे था वे करे ? कब करे ? किससे 
करे ? कैसे करे ? घरवालों से खान-पान, रहन-सहन के विचार नहीं 
मिलते, उनके साथ रहे या अरूग गृहस्थी बसाये ? पुरानी अहुत-सी रूढ़ियां 
निर्थक प्रतीत होती है, उनको माने या तले माने ? ने भालते में 
घरवालों को जो कप्ट होताहू वह देना ठीक है या नहीं? यह और 
इसी प्रकार के हज़ारों दूसरे प्रइत उसे पागल बनाये रहते हैँ । 
परन्तु हमको उनका पता नहीं हैं। उसकी आध्यात्मिक वाड़ी पर हमारा 
हाथ जाता ही नहीं। लड़के पढ़ने आते हैं पर हम और बह पृथक पृथक 
ज़गतों में रहते हेँ। वह जानते हैं कि उन्तकों हमसे कोई परामर्श, कोई 
सहायता, कोई नैतिक संबक तहीं मिल सकता। हस उनकी मानस अवस्था 
को सम ही नहीं पाते क्योंकि हमने अपने को उन प्राणमयी तरज्ों से' 


६. दि 


प्रभावित ही नहीं होने दिया है जो आज लाखों मनृध्यों के जीवन को 
उहिग्न कर रही हैँं। इस परिवरतेनकाल की विकट समस्याओं के सुलभाने 
में उन धामिक और नैतिक विष्वासों से भी काम नहीं चलृता जो किसी 
समय लोगों को सहारा देते थे; आज वे भी तो शंका के क्षेत्र के भीतर 
आ गये हें। स्कुल-कालिजों में जो आये दिन भंगड़े होते रहते हैँ उनका 
एक बड़ा कारण यह भी है। आज का विद्यार्थी प्रक्ृत्या दुष्ट नहीं हैं पर 
उसकी बद्धि को अनेक प्रकार की चिन्ताओं ने क्षुब्ध कर रक्‍वा है। इन 
चिन्ताओं का उठना उसके लिए गौरव की बात है, परन्तु खेद यह है कि 
न हम उसकी कठिनाइयों को समझ सकते हैं, न उसको कोई सहायता दे 
सकते हैं। वह समवेदना का भिखारी है, और हम उसे विद्रोही समभकर 
दण्ड देने चलते हैँ। इसी से संघर्ष होता हैं। अनुशासन तो रखना ही 
होगा पर वहू दण्ड बहुत खलता है जिसके लिये अपना हृदय अपराध 
स्वीकार नहीं करता । 

मेंने ऊपर कहा है कि समाज को यह अधिकार नहीं है कि हमकी 
पुरस्कार, अधिकार और सत्कार की दृष्टि से शरूद्र समभे और फिर भी 
हमसे आह्वराणवत्‌ आचरण की आशा रकक्‍्खे। यह ठीक है। परन्तु समाज 
के कुकृत्य को समभते हुए भी हमको तो अपना कतंव्य पालन करना ही 
है। हमको तो ब्राह्मण का ही आचरण करना है, तपस्वी जीवन बिताना 
है और विद्यादान को अपना धर्म समझना है--जो ऐसा नहीं कर सकता 
वह सरस्वती के मन्दिर का पुजारी नहीं ही सकता। यदि हम' अपने को 
पहचानें ती अपने त्याग और तप से फिर समाज का नेतृत्व प्राप्त कर 
सकते हूँ। यह नेतृत्व हमारे स्वार्य का साधन न होगा वरन्‌ हमको सेवा 
करने का उपयुक्त अवसर देगा। इसके साथ ही अपने क्राह्मणचर्ग के 
नेतृत्व में चलने से समाज का भी कल्याण होगा। 


सिलजन्नफलका जीन पवफ्रपलप्ड/ बे 


शिक्षा का उद्देश्य 


अध्यापक और समाज के सामने सबसे बड़ा प्रशत है--शिक्षा किसं- 
लिये दी जाय ? शिक्षा का जैसा उद्देश्य होगा, तदनुसार ही पाठ्य-विषयों 
का चुनाव होगा। पर शिक्षा का उद्देश्य स्वतंत्र नहीं है। वह इस, बात 
पर निर्भर है कि मनुष्य-जीवन का उद्देश्य--मनुष्य का संबसे बड़ा पुरु- 
पार्थ क्या है। मनुष्य को उस पुरुषार्थ की सिद्धि के योग्य बनाना ही 
शिक्षा का उद्देश्य हैँ । 

पुरुषा्थे दाशैनिक विषय है पर दर्शन' का जीवन से घनिष्ठ राम्बन्ध 
है। वह थोड़े से विद्याथियों का पाठ्य-विषय मात्र नहीं है। प्रत्येक समाज 
को एक दार्शतिक मत स्वीकार करता होगा। उसी के आधार पर उसकी 
राजनीतिक, सामाजिक और कौदुम्बिक व्यवस्था का व्यूह खड़ा होगा। जो 
समाज अपने वैयवितक और सामूहिक जीवन को केवल प्रतीयमान उपयोगिता 
के आधार पर चलाना चाहेगा उसको बड़ी कठिनाइयों का सामना करना 
पड़ेमा। एक विभाग के आददशों वूरारे विभाग के आदेर्श से टकरायेंगे। 
जो बात एक क्षेत्र में ठीक जँचेगी वही' दूसरे क्षेत्र में अनुचित कहलायेगी 
और मनुष्य के लिए अपना क्तेव्य स्थिर करता कठित हो जायगा। इसका 
तमाशा आज दीख पड़ रहा है। चोरी करना बुरा है पर गराये देश का 
शोषण करना बुरा नहीं है। झूठ बोलना बुरा है पर राजनीतिक क्षेत्र में 
सच बोलने पर भड़े रहता मुर्खता है। घरवाऱों के साथ, वेशवासियों के 
साथ और परदेशियों के साथ बताते करने के लिए अजग-अलूग आचारा- 
वलियाँ बन गई हैं। इससे विवेकशीक मनृष्य को कंष्ड होता हैँ, वह पगन- 
पृण पर धर्मेसंकठ में पड़ जाता है कि क्या करहूँ। कल्याण इसी में है कि 
खूब सोच-विचारकर एक व्यापक दाह्ानिक भत्ते अज्जीकार किया जाये 
और फिर उसे सारे व्यवहार की नींव बनाया जायथ। यह असम्भव प्रयत्न 

ह्प्‌ * 
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नही है। प्राचीन भारत ने वर्णाश्रम-धर्म इसी प्रकार स्थापित किया था। 
वर्तमानकाल में इसने मावसंवाद को अपने राष्ट्रीय जीवन की सभी 
चेष्ठाओं का केन्द्र बनाया है। ऐसा करने से सभी उद्योग एक सूत्र में 
बेंध जाते हैं और आदर्शो और कत्तेव्यों के टकराने वी सम्भावना बहुत 
ही कम हो जाती हू । 

इस निबन्ध में दाशंनिक शास्तार्थ के लिये स्थान नही है। में यहाँ 
इतना ही कह सकता हें कि मेरी समझ में भारतीय संस्कृति ने पुराकालू 
में अपने लिए जो आधार ढँढ़ निकाढा था, वह अब भी वसा ही श्रेयस्कर 
है, क्योंकि उसका संश्रय शाइवत है । 

आत्मा अजर और अमर है। उसमें अनन्त ज्ञान, शक्ति और आनन्द 
का भण्डार है। अकेले ज्ञान कहना भी पर्याप्त हो सकता है, वर्योकि जहाँ 
ज्ञान होता है वहीं शक्ति होती है, और जहाँ ज्ञान और शक्ति होते हैं 
वहीं आनन्द भी होता है। परन्तु अविद्यावशात्‌ बह अपने स्वरूप को भूछा 
हुआ है। इसी से अपने को अल्पज्ञ पाता है। अल्पन्ञता के साथ अल्प- 
शक्तिमता आती है और इनका परिणाम दुःख होता है। भीतर से ऐसा 
प्रतीत होता है जैसे कुछ खोया हुआ है परन्तु यह नहीं समभ में आता कि 
क्या ख्रो गया है। उस खोई हुईं वस्तु, अपने स्वरूप की निरन्तर खोज 
रहती है। आत्मा अनजान में भटका करता है; कभी इस' विषय की ओर 
दोड़ता है कभी उसकी ओर, परच्तु किसी की प्राप्ति से तृप्ति नहीं होती, 
क्योंकि अपना स्वरूप इन विषयों में नहीं है। जब तक आत्मसाक्षात्कार 
न होगा, तब तक अपूर्णता की अनुभूति बनी रहेगी और आनन्द की 
खोज भी जारी रहेगी। इस खोज में सफलता, आवनन्द की प्राप्ति, अपने 
परम' शानमय स्वरूप में स्थिति--यही मनुष्य का पुरुषार्थ, उसके जीवन 
का चरम रूक्ष्य है, और उसको इस' पुरुषार्थ-साधन के योग्य बनाना ही 
शिक्षा का उद्देश्य है। बही राजनीतिक, आर्थिक और सामाजिक व्यवस्था 
सबसे अच्छी हैँ जिसमें पुरुषार्थ-सिद्धि में सहायता मिल सके; कम से कम 
बाभाएँ तो न्यूज़तम हों। 


( ६७ ) 


आत्मसाक्षात्कार का मुख्य साधन योगाभ्यास है । थोगाभ्यासत सिखाने 
का प्रबन्ध राज नही कर सकता, न पाठशाला का अध्यापक ही इसका 
दायित्व छे सकता है। जो इस विद्या का खोजी होगा वह अपने लिये गुरु 
ढूँढ़ लेगा। परन्तु इगना किया जा सकता है---और यही समाज और 
अध्यापक का कतेंव्य है कि व्यक्ति के अधिकारी बनने में सहायता दी" 
जाय, अनुकूल वातावरण उत्पन्न किया जाय। 

यहाँ पाठ्य-विषयों की चर्चा करना अनावध्यक है; बह ब्योरे की 
बात है। परन्तु चरित्र का विकास ब्योरे की बात नहीं हैं। उसका महत्त्व 
सर्वोपरि है। चरित्र शब्द का भी व्यापक अर्थ लेता होगा। पुरुपार्थ को 
सामने रखकर ही चरित्र सेंवारा जा सकता है। प्रत्येक छात्र की आत्मा 
अपने को ढूँढ़ रही है पर उसे इसका पता नहीं है। अज्ञानवद्यात्‌ वह 
उस आनन्द को, जो उसका अपना स्वरूप हैं, बाहरी चीज़ों में दूँढ़ती है। 
जब कोई अभिल्‍लषित वस्तु मिल जाती है तो थोड़ी देर के लिये सुख का 
अनुभव होता है परन्तु थोड़ी ही देर के बाद चित्त किसी और वस्तु की 
ओर जा दोौड़ता है, क्योंकि जिसकी खोज है वह कहीं मिलता नहीं। 
सब इसी खोज में हैं। ऐसी दशा में आपस में संघर्ष होता स्वाभाभिक है। 
थदि दस आदमी अँधेरी कोठरी में टटोलते फिरेंगे तो बिना' टकराये रह 
नहीं सकते। एक ही वस्तु की अभिलुषा जब दो या अधिक मनुष्य 
करेंगे तो उनमें अवश्य ही' मुठभेड़ होगी। चीज़ का उपभोग तो कोई एक 
ही कर सकेगा। इस प्रकार ईर्ष्या, हैष, कोघ बढ़ते रहते हें। ज्ञान और 
दक्ति की कमी से सफलता कम ही मिलती है | इससे अपने ऊपर ग्लानि 
होती है, दुश्यमान सुखों के नीचे एक मूक वेदता टीसती रहती हैं। 

यहूं अध्यापक का काम है कि बह अपने छात्र में चित्त एकाग्र करने 
का अभ्यास डाछे। एकाग्रता ही' आत्मसाक्षात्कार की चुजी है। एकाग्रता 
का उपाय: यह है कि छात्र में मैत्री, करंणा, मुंदिता और उपेक्षा का भाव 
उत्पन्न कियां जाय और उसे निष्काम कर्म में प्रवुत्त किया जाय॑। दूसरे 
के सुख को देखकर सुखी होना मैत्री और दूःख की वेखकर दुखी होता 
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करुणा हैं। किसी को अच्छा काम करते देखकर प्रसजन्न होना ओर उसका 
प्रोत्साहन करना मुद्िता और दुष्कर्म का विरोध करते हुए अनिष्टकारी 
से शत्रुता न करना उपेक्षा है। ज्यों-ज्यों यह भाव जागते हैँ त्यों-त्यों 
ईए्या-द्रैष की कमी होती है। निष्काम कर्म भी राग-द्ेष को नष्ट करता 
है। ये बातें हँसी-छेल नहीं हैं परन्तु चित्त को उधर फेरना तो होगा 'ही, 
सफलता चाहे बहुत धीरे ही प्राप्त हो। इस प्रकार का प्रयास भी मनुष्य 
को ऊपर उठता है। 

निष्कामिता की कुंजी यह है कि अपना ख्याछ कम और दूसरों का 
अधिक किया जाय। आरम्भ से ही परार्थंशाधन, छोकसंग्रह और जीव- 
सेवा के भाव उत्पन्न किये जायें। जब कभी मनुष्य से थोड़ी देर के लिए 
सच्ची सेवा बत पड़ती है तो उसे बड़ा आनन्द मिलता है। भूखे को अन्न 
देते समय, जलते या डूबते को बचाते रामय, रोगी की शश्रूषा करते समय 
कुछ देर के लिए उसके साथ तन्मयता हो जाती है, में-पर का भाव तिरीहित 
हो जाता है। उस समय अपने 'सव' की एक भलक मिल जाती है। मे-त्‌ 
के क्रृत्रिम भेदों के परे जो अपना सर्वात्मिक, शद्ध स्वरूप है, उसका 
साक्षात्कार हो जाता है। जो जितने ही बड़े क्षेत्र के साथ तनन्‍्मयता प्राप्त 
कर सकेगा, उसको आनन्द और स्वरूप-दर्शन की उतनी ही उपलब्धि 
होगी। हमारी सुविधा और घचरित्र-निर्माण के लिये यह तो नहीं हो 
सकता कि लोग आये दिन डूबा और जहा करें या भूछ-प्यास से तड़ुपा 
करें, परल्तु सेवा के अवसरों की कमी भी कभी नहीं होती। सेवा करने 
में भाव यह न होना चाहिए कि में इसका उपकार कर रहा हूँ, वरन्‌ यह 
कि इसकी बढ़ी कृपा है जो मेरी तुच्छ सेवा स्वीकार कर रहा है। यह भी 
याद रहे कि सेवा केवल मनुष्य की नहीं, जीव-मात्र की करती है। पश्ु- 
पक्षी-कीद-पतंग' के भी स्वत्व होते हैं; उच्कका भी आदर करना है। 

चित्त को क्षुद्र आासनाओं से विरत करते का एक बहुत बच्चा साधन 
कला है। काव्य, चित्र, सज्ीत आदि का जिस समय रस भिकछा करता 
हैं उस समय भी दरीर और इन्द्रियों के बत्धन ढीले पड़ गये होते हैं और 
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चित्त आध्यात्मिक जगत्‌ में खिच जाता है। यही बात प्रकृति के निरीक्षण 
से भी होती है। प्रकृति का उपयोग निश्ृष्ट कोटि के कांव्य में कामोहीपन 
के लिये किया जाता है परन्तु वह शान्‍्त रस का भी उद्दीपन करती है। 
अध्यापक का कत्तंव्य हैँ कि छात्र में सौन्दर्य के प्रति प्रेम उत्पन्न करे। यह 
स्मरण रखना चाहिए कि सीन्‍्दर्य-प्रेम भी तिष्काम होता है। जहाँ तक 
यह भाव रहता है कि में इसका अमुक प्रकार से उपयोग करूँ, वहाँ तक 
उसके सौन्दर्य की अनुभूति नहीं होती। सौन्दर्य के प्रत्यक्ष का स्वरूप तो 
यह है कि द्रष्ठा अपने को भूलकर तस्मय हो जाय। 

कहने का तात्पय यह है कि छात्र के चरित्र को इस प्रकार विकास 
देना है कि वह में तू के ऊपर उठ सके। जहाँ तक उपयोग का भाव रहेगा, 
वहाँ तक स्वाम्य की आकांक्षा होगी। यह वस्तु मेरी होकर रहे--- 
इसी में संघर्ष और करूह होता है। परन्तु सेवा और सुकृत में संघर्ष 
नहीं हो सकता। हम, तुम, सो आदमी सच बोलें, धर्माचरण करें, 
उपासना करें, लोगों के दुःख निवारण करें, इसमें कोई ऋगड़ा नहीं है; 
परन्तु इस बस्तु को में ले या तुम, यह भागड़े का विषय हो' सकता 
है, क्योंकि एक वस्तु का उपयोग एक समय में प्राय: एक ही मनृष्य कर 
सकता है। गाना हो रहा हो, आकाश में तारे खिले हों, फूलों की 
सुवास से ऊदी समीर बह रही हो, इतके सुख को युगपत्‌ हज़ारों 
व्यक्ति ले सकते हैं। काव्य-्पयाठ से मुझकों जो आनन्द होता है 
वह आपके आतन्द को कम नहीं करता। इसीलिए प्राचीन आचार्यों नें 
धर्म की दीक्षा दी थी। आज भी अध्यापक को, चाहे उसका विषय गणित 
हो या भूगोल, इतिहास हो या तकंझास्त्र, अपने शिष्यों में धर्म की प्रवृत्ति 
उत्पन्न करनी चाहिए। धर्म का तात्पयं पुजा-पाठ नहीं है। धर्म उत्त सब 
कामों की समष्टि का नाम है जो कल्याणकारी है। अपवो कल्याण समाज 
के कल्याण से पृथक नहीं हो सकता। मनुष्य के बहुंत से ऐसे गण हैं जिनका 
विकास समाज में रहकर ही हीता हैं और बहुत-से ऐसे भोग और सुख 
है जो समाज में ही प्राप्त हो सकते हैं। इसलिए समाज को ध्यान में रखकर 


( ७० ) 


ही धर्म का आदेश होता है। परन्तु हमारे समाज में केवल मनुष्य नहीं हें। 
हम जिस समाज के अज्ज हें उसमें देव भी हैं, पशु भी है, मनुष्य भी हें। 
इन सव का हम पर प्रभाव पड़ता है, सब का हमारे ऊपर ऋण है, इसलिए 
सब के प्रति हमारा कर्तव्य है। हमको इस प्रकार रहता हैँ कि हमारे पूर्वज 
संस्कृति का जो प्रकाश हमारे लिये छोड़ गये हैं, उसका लोप न होने पाये-- 
हमारे पीछे आनेवालों तक वह पहुँच जाये। इसलिए हमारे कत्तेंब्यों की 
डोर पितरों से लेकर वंशजों तक पहुँचती है। इसी विस्तृत कत्तंव्यराशि 
को धर्म कहते हैं। आज सब अपने-अपने अधिकारों के लिए लड़ते हें। 
इस भंगड़े का अन्त नहीं हो सकता। यदि धर्म-बुद्धि जगाई जाय और 
सब अपने-अपने कर्तव्यों में तत्पर हो जाएं तो विवाद की जड़ ही' कट जाय 
और सब को अपने उचित अधिकार स्व॒तः प्राप्त हो जायें । और लोग हमारे 
साथ कैसा व्यवहार करते हँ--इसकी ओर कम, और हम ख़ुद औरों के 
साथ कैसा आचरण करें--इसकी ओर अधिक ध्यान देने की आवश्यकता है । 

परन्तु इस बुद्धि की जड़ तभी दुढ़ हो सकती है जब चित्त में सत्य 
के लिये निर्बाध प्रेग हो। सभी शास्त्र इस प्रेम को उत्पन्न कर सकंते हैं 
पर शर्त यह हैँ कि ज्ञान औषध की घँँठ की भाँति ऊपर से न पिला दिया 
गया हो । संत्य को धारण करने के लिये अनुसन्धान और आछोचना की 
बुद्धि का उद्बोधन होना चाहिए। यह बुद्धि निर्भभता के वातावरण में ही 
पत्रप सकती हैं। अध्यापक को यथाशकक्‍्य यह वातावरण उत्पन्न करना है। 

इससे यह स्पष्ट हो गया होगा कि अध्यापक को अपने छात्र में कैसा 
चरित्र विंकेसित करने का प्रयत्त करता चाहिए। अच्छे उपाध्याय के 
निकट पढ़ा हुआ स्मातक सत्य का प्रेमी और खोजी होगा। उसके चित्त 
में ज़िज्ञासा--ज्ञान का आदर--होगा और हुंदय में वम्नता, अनसुया, 
प्राणिसात्र के लिए सौहादद | बहु तपस्वी, संगरमी और परिश्रमी होगा, 
सोन्दर्नम का उपासक होगा और हर प्रकार के अन्याय, अत्याचार और 
कृदात्ञार का निर्मम विरोधी' होगा। धर्म और त्याग उसके जीवन की 
प्रबल प्रेरक शक्तियाँ होंगी। उसका सदैव यह प्रयत्त होगा कि यह पृथिवी 
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अधिक सभ्य ओर संस्कृत हो, समाज अधिक उन्नत हो। इसका तात्पय॑ 
यह नही है कि सब संन्यासी होगे। गृहस्थ पर धर्म का भार संन्यास्री से 
कम नहीं होता। व्यापार, शासन, कुंटुब के क्षेत्रों में भी धर्म का स्थान 
है। यह भी दावा नहीं किया जा सकता कि इन लोगों में राग-द्वेष का' 
नितान्त अभाव हो जायगा, कोई दुराचारी होगा ही नहीं। अध्यापक 
और समाज प्रयत्न-मात्र कर सकते हे । इस प्रयत्न का इतना परिणाम 
तो निःसन्देह होगा कि बहुत से छोग ठीक राह पर लग जाएँगे और अपने 
पुरुषार्थ को पहचानने छगरेंगे। पथश्रष्ट भी होगे, गिरेंगे भी, पर अपनी 
भूलछों पर आप ही पव्चात्ताप करेगे और इन भ्रलतियों को सीढ़ी बताकर 
आत्मोन्नति करेंगे। भूल करना बुरा तही है, भूल को भूल न समझता ही 
बड़ा दुर्भाग्य है । 

यह मानी हुई बात है कि अकेला अध्यापक ऐसा मनोभाव नहीं उत्पन्न 
कर संकता। उसको सफलता तभी मिल प्कती हैँ जब समाज उसकी 
सहायता करे। जिस प्रवेश में कछ॒ह मचा रहता हो, जिस समाज में गरीब- 
अमीर, ऊँच-तीच की विषमता पुकार-पुकारकर द्वन्द्र और प्रतियोगिता 
को प्रोत्साहन दे रही हो, जिस राष्ट्र की नीति परस्वत्वापहरण' और 
होषण पर खड़ी हो, उसमे अध्यापक अकेला भला क्या करे ? जिन घरों 
में दाल-रोदी का ठिकाना न हो, पिता मथप और माता स्तैशिणी हो, 
बाप-माँ में मार-पीढट गाली-गछौज मत्री रहती हो, उनके बच्चों को तो 
पालने में ही मानस-विप दे दिया जाता है। तंग गलियों और गंदे घरों 
के रहनेबाके, जो छोटे वय से अपलीलता और अभ्द्गता में ही पढने हैं, 
सौन्दर्य को जल्दी नहीं समभ पाते। ऐसी दशा में अध्यापक को दोष 
देना अन्याय है। फिर भी अध्यापक परिस्थितियों को ढीप देकर बैठा नहीं 
रह सकता। उसको तो अपना कत्तेंव्य-्पांछलन करना ही है, सफकता कर्म 
हो या भधिक । 

साधारणतः छिक्षक योगी नहीं होता पर प्सका भाव ब्रद्दी होना 
लाहिए जी किसी थोगी का अपने शिष्य के प्रति होता है--अर्नेंक 
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धरीरों में भ्रमते हुए आज इसने नर-देह पाई है और मेरे पास छात्र-रूप 
में आया है। यदि में इसको ठीक मार्ग पर ूगा सका, इसके चरित्र के 
यथोचित विकास प्राप्त करने में संबल जुगा सका, तो समाज का भरा 
होगा और इसका न केवल ऐहिक, वरन्‌ आमृष्मिक कल्याण होगा। यदि 
इसे आगे दरीर धारण भी करना पड़ा तो वह जन्म इस जन्म से ऊँचे होंगे । 
इस समय यह बात-बात में परिस्थितियों से अभिभूत हो जाता है। इसकी 
स्वतंत्र आत्मा प्रतिक्षण अपने बन्धनों को तोड़ना चाहती है पर ऐसा कर 
तहीं पाती। यदि इसकी बुद्धि को शुद्ध किया जाय और क्षुद्र वासनाओं 
से ऊपर उठाया जाय, तो आत्मा परिस्थितियों पर विजय पाने में समर्थ 
हीने लगेगी और इसको अपने अनन्त ज्ञान-शक्तति-आभननन्‍्दमय स्वरूप का 
आभास मिलने छगेगा। इस प्रकार यह अपने परम पृरुषार्थ को सिद्ध 
करने का अधिकारी बन सकेगा ।/---इस भावना से जो अध्यापक प्रेरित 
होगा वह अपने शिष्य के कामों को उसी दृष्टि से देखेगा जिससे बड़ा 
भाई अपने घुटनों के बल चल्लनेवाले छोटे भाई की चेष्टाओं को देखता 
है। उसकी भूलों को तो ठीक करना ही होगा, परन्तु सहानुभूति और 
प्रेम के साथ । 

यह आदर्श बहुत ऊँचा है, पर अध्यापक का पद भी तो कम ऊँचा 
नहीं है। जो बेतनं का छोलुप है और वेतन की मात्रा के अनुसार ही काम 
करना चाहता है उसके लिए इसमें जगह नहीं है। अध्यापक का जो 
कत्तेंब्य हैँ उसका मूल्य रुपयों में नहीं आँका जा सकता । किसी समय जो 
शिक्षक होता था वही धर्म-गुर और पुरोहित भी होता था और जो बड़ा 
विद्वान्‌ और तपस्वी होता था वही इस भार को उठाया करता था। 
शिष्य को ब्रह्मविद्या का पात्र और गजमान को दिव्य लोकों का अधिकारी 
बनाना सबका काम तहीं है। आज ने वह धर्म-गुर रहे, न वह पुरोहित । 
पर क्या हम शिक्षक भी इसीलिए कर्ततव्यच्युत हो जाएँ ? हमको तो अपमे 
सामने वही आदर्श रखना चाहिए और अपने को उस दायित्व का बोफ 
उठाने के योग्य बनाने का निरन्तर अथक प्रयत्न करना चाहिए । 


न्याय, ऋत ओर सत्य 


न्याय शब्द का बोल-चाल में इतना व्यवहार होता है कि ऐसा 
प्रतीत होता है कि इसका ठीक-टीक अर्थ सभी समभते होंगे। ईश्वर के 
यहाँ न्याय होता है, सरकार को न्याय करना चाहिए, अमुक मनुध्य 
अन्याय कर रहा है, ऐसे वाक्य बराबर सुनने में आते हैं। इन तीन वाक्यों 
में जो एक ही न्याय शब्द व्यवहृत हुआ है उसका अर्थ स्थूक रूप से 
सुबोध भके ही हो परन्तु उसको समभक्ाता सुकर नहीं है। ईव्वर पदवाच्य 
कोई व्यव्तिविशेष हो था त हो पर यहाँ हम ऐसा माने लेते हैं कि किसी 
प्रकार का देवी विधान है जिसके अनुसार कर्मों की परख होती है और 
छोगों को यथावत्‌ फल मिलता है। फल दो प्रकार के होते हे--सुख 
ओर दुः:ख। दैवी विधान कुछ कर्मो के लिये, जिनको पुण्य कहा जाता है, 
सुख देता है और दूसरे कर्मों के छिए, जिमको पाप कहा जाता है, दुःख देता 
है। पक्षपातरहित होकर यह सुख-दुःखखूपी पुरस्कार और दण्ड देना 
ईदवरीय न्याय है। सरकारी स्याय में कुछ कर्मो के छिये दण्ड तो होता 
है परन्तु उसमें पुरस्कार के लिए प्रायः स्थात्त नहीं होता। दोनों के क्षेत्र 
भी प्‌थक्‌-पृथक्‌ हैं। बहुत से ऐसे काम है जो सरकारी विधान की दृष्टि 
में अकरणीय अतः दण्डतीय है परत्तु दैवी विधान उनको से भछा समझ 
सकता है न बुरा; ऐसे भी काम हैं जो दैवी विधान में दप्ड्य होंगे परत्तु 
सरकारी न्याम उतकी ओर से उदासीत है; ऐसा' भी हो राकता है कि कोई 
काम सरकारी न्याय में बुरा हो भौर ईश्वरी न्याय में अच्छा। सड़क की 
बाई पढरी से त चलना सरकार के न्यायालय में दण्ड्य हो सकता है पर 
' ईंबबरीय' व्यायालय में उपेक्षणीय होगा; सरकारी न्यायालय में असत्य, 
असूया, जीवहिसा भपराध नहीं हैं। किसी छोककोही' दराचारी को भार 
डालना चाहे पुष्य भले ही हो पर संरकार के यहाँ दण्ड्य हैं। साधारण 

रे 
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मनुष्य न ईव्वर है न सरकार अतः उसके कामों का क्षेत्र तो दोनों से 
संकुचित है । 

इतना सब भेंद होते हुए, एक ही शब्द का प्रयोग इस बात को ओर 
संकेत करता है कि लोंक-बंद्धषि को इन विभिन्नताओं के पीछे कोई समानता 
देख पड़ती हैं। यदि विचार किया जाय तो यह प्रतीत होगा कि जो उचित 
है अर्थात्‌ जो होना चाहिए उसको लोग न्याय अर्थात्‌ न्यायानुकूल समभते 
है। पर इतना कह देने से प्रदत पर कोई विशेष प्रकाश नहीं पड़ता। 
जो होता चाहिए उसको करना न्याय है! कहने पर भी मख्य प्रदन ज्यों 
का त्यों रह जाता है, केवल शब्द बदल जाते है। मुख्य प्रह का नया रूप 
यह हो जाता है क्या होना चाहिए ?” 'क्या किया जाना चाहिए ?' यह 
प्रध्त उस जाति का हैं जिसको विभज्यवचनीय कहते हैं। इसका एक उत्तर 
नहीं हो सकता । परिस्थिति के अनुसार कत्तंव्य का स्वरूप बदलता रहेगा, 
अर्थात्‌ प्रश्न का उत्तर बदलता रहगा। तब हमको प्रश्न को व्यापक रूप 
देकर व्यापक उत्तर ढूेँढ़ने के स्थान में प्रत्येक अबसर पर यह पूछना पड़ेगा 
कि इस अवसर पर क्या किया जाना चाहिए ?' इसका जो निर्णय होगा 
वही उस अवसर के लिए न्याय होगा। यह बात ठीक तो है परन्तु अवसर 
विशेष पर कर्तव्य का निश्चय होगा कैसे ? यदि इस प्रकार के निमचय 
के लिए कोई ऐसी कसौटी न मिल सकी जो सर्वमान्य हो तो फिर प्रत्येक 
व्यक्ति अपने तात्कालिक रागढेष के अनुरूप निर्णय करेगा और जिसे 
एक न्याय कहेगा उसे ही दूंसरा अन्याय कहेगा। इस प्रकार तो न्याय 
शब्द ही अर्थहीन हो जायगा और छोकबद्धि को उसके प्रति जो श्रद्धा है 
वह निराश्रय हो जायगी। परन्तु आज तक श्रद्धा चछी आ रही है, यद्यपि 
पदे-पदे अन्याय की ठोकरें खानी पड़ती हें। इससे य कक होता है 
कि लोगों के चित्त में किसी न किसी प्रकार की सार्तभीस परण्त है, चाहे 
वह उसको ठीक-ठीक दाब्दों में परिभाषा के रूप में व्यक्त न कर सकते 
हों। न्याय के स्थरूप को पहचानने के लिए हेसको इसी अव्यक्त धिचार 
की खोज करनी है। 
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पहले ईश्वरीय न्याय को लीजिये। यहाँ पहके ही यह प्रदत्त उठ सकता 
है कि ईश्वर की सत्ता का क्‍या प्रमाण हैं और यदि वह हैं भी तो जगत्‌ 
से उसका कैसा सम्बन्ध है ? यह महत्त्व के प्रइन हे पर बहाँ हमको इन पर 
विचार करने की आवश्यकता नहीं है। ईश्वर हो या न हो परन्तु हिन्दू, 
बौद्ध, जेन, पारसी, ईसाई और मुसलगान, यहुददी थोड़े में वहु सब छोग 
जो अपने को किसी धर्म्म या सम्प्रदाय के अन्तर्गत मानते हें, ऐसा स्वीकार 
करते हैँ कि वुछ कर्मों का, जितकों वह सत्कर्म्म कहते हैं, अच्छा और 
दूसरे कर्म्मो का जिनको बह दृष्कर्म्म कहते हें, ब्रा परिणाम होता है। 
सत्कर्म दुष्कर्म की सूचियों में और अच्छे बरे परिणामों के स्वरूप कथन 
में आपस में मतभेद हो सकता है परन्तु इतना यह सब मानते है कि भलाई 
का पुरस्कार और' बराई का दण्ड मिल कर रहता है। यहीं ईश्वरीय 
न्याय, देवी न्याय, कर्म का अटल विधान या नियति है। नियति किसी 
के लिए बदल नहीं सकती। यदि ऐसा होने लगे कि किसी व्यक्तित विशेष 
को बुरे काम का दंण्ड न सिल्ले या अच्छे काम का पुरस्कार न मिछे या, 
इसके विपरीत, अच्छे काम के लिए दण्ड और बुरे काम के लिए पुरस्कार 
मिले, तो नियति की शूड्भूला टूट जायगी। लोगीं को यह दृढ़ विश्वास 
है कि शुक्ला कभी नही दूटती। भले ही पुरस्कार और दण्ड हमारी 
आँखों के सामने तत्काल न मिलने हों पर दूध का दूध पानी का पानी 
होकर रहता है। अच्छे बरे कामों के सम्बन्ध में प्रत्येक सम्प्रदाय का धर्म्म- 
शास्म आदेश देता है और प्रत्येक ऐसे आदेश का यह दावा है कि था तो 
बह ईश्वरप्रेरित है या किसी ऐसे महात्मा की घोषणा है जो एक प्रकार 
से ईश्वरकल्प कहा जा सकता है। इस विषय पर बहुत विस्तार से तो 
विचार नहीं करना है पर यहीं छोड़ देना भी ठीक न होंगा।। इसलिए 
मैं संक्षेप में एतत्सम्बन्धी' बैदिक मत का वर्णन कर देता हूँ। थोड़े से 
हेरफेर में अन्य सभी सम्प्रदायीं के मत इसी के भीतर आ जाते है। 

इस जड़चेतनात्मक जगत्‌ के मूल में एक ही पदार्थ है। जड़ और 
चेतन, प्रधान और पुरुष, उसी की अभिव्यवितर्याँ है। जड़ चेतन के आधात- 
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प्रतिघात से जगत्‌ का संकोच विकास होता रहता है। जहाँ उस मुल 
पदार्थ के जड़ और चेतन दो रूप हें वहाँ उसका एक तीसरा रूप भी हैं 
जिसे कर्म या नियति कहते है। इसके भी दो रूप हैं, ऋत और सत्य। 
प्राकृतिक जगत्‌ में ऋत का साम्राज्य है। परमाणु का स्फुरण, विद्युत, 
प्रकाश, ताप और शब्द का स्पन्दन; “प्रवह के द्वारा नीहारिकाओं और 
नक्षत्रों का परिचालन, भोजन का पचना और पत्ते का खड़कना, यह 
सब ऋत के अनुसार होता है। जहाँ नियम देख पड़ता हैं वहाँ भी ऋत 
है और जहाँ हमको अपवाद सा जान पड़ता है वहाँ भी ऋत है। मनृष्य ' 
भी ऋत के बाहर नहीं है। उसकी अवहेलना करने का परिणाम ब्याधि, 
पीड़ा और मृत्यु है परन्तु उसको पहिचान कर उसका अनुसरण करने से 
विभूति और सुख्व की प्राप्ति होती है। विज्ञान का उपयोग इस बात का 
प्रमाण है। परन्तु ऋत केवल भौतिक जगत्‌ में काम नहीं करता । इन्द्रियों 
का विषयों से आक्ृृष्ट होता, चित्त में व्लिष्टाविलष्ट वृत्तियों का उठना, 
अनुभवों से सामान्‍य स्मृति का और उस अस्फूट स्मृति का, जो जन्मान्तर 
तक संस्काररूप से बनी रहती है, उत्पन्न होना, संस्कारों के कारण वासनाओं 
का उदय होना, यह सब भी ऋत के अधीन है। जो व्यक्ति ऋत के इस 
अंश को पहिंचानता, है वह कुशछ कलाकार, राजपुरुष, प्रचारक, शिक्षक 
और व्यवहारविद्‌ होता है। परन्तु केवल ऋत की सत्ता को स्वीकार करने 
या उसके स्वरूप को थोड़ा-बहुत पहिचान छेने से काम नहीं चलता। 
इसका परिणाम भयंकर हो सकता है। आज का इतिहास इस बात का 
साक्षी है कि भौतिक विज्ञान और मनोविज्ञान की सहायता से दुरुद्रेश्य- 
प्रेरित अधिकारी मनुष्य समाज का घोर अनर्थ कर सकते हैं। यह सब 








+ प्रवह---पुरानी पुस्तकों में छिखा है कि प्रह-नक्षत्र प्रवह्व वायु द्वारा 
परिचाछित होते हूं। यंदि वायू का अर्थ हवा हो तब तो यह कभन अवैज्ञा- 
निक हैँ परन्तु 'भांरतीय सुंष्टिक्रम विचार' में मैंने दिखलाया है कि वायु 
का अर्भ शक्ति है। अतः प्रवह वायु आकर्षण जैसी उन शक्तियों के 
समुच्चय' का नाम' है जिसने इन पिण्डों को गति दे रकखी है। 
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इसीलिए होता है कि केवल ऋत से काम लिया जा रहा है। इस बराई 
को दूर करने के लिए उस तत्व पर जो नियति का दूसरा रूप है, जिसका 
ऋत के साथ बसा ही सहज सम्बन्ध है जैसा कि पैसे के एक पट का 
दूसरे पट से होता है, दृष्टि डालनी होगी। यह तत्व सत्य है। सत्य का 
अर्थ सच बोलना या वस्तुस्थिति मात्र नही है। जिस मार्ग का अवलंबन 
करने से मनृष्य का कल्याण होता है उसका नाम सत्य है। ऋत और 
सत्य का अटूट सम्बन्ध हे। हमारे आचरण से ऋत अर्थात्‌ बौद्धिक और 
भौतिक जमगत्‌ प्रकम्पित होता है और करत की परिधि के भीतर ही हमारा 
आचरण हो प्तकता है। 

सत्य का लक्षण हमने यह बतलाया हैं कि उससे कल्याण होता है। 
इस बात को समभेने के लिए कल्याण के स्वरूप को जानना आवश्यक 
होता है। कल्याण या निःश्रेयस दर्शन का मृख्यतम विषय है परन्तु यहाँ 
हम उस शास्त्रार्थ में नही पड़ सकते । इतना कहा जा सकता है कि कल्याण 
का एक बड़ा लक्षण यह है कि उसमें दुःख का अत्यन्ताभाव, आशिक नहीं 
सम्पूर्ण अभाव, होता है। दूसरा बड़ा लक्षण यह है कि मनुष्य अपने 
स्वरूप का, अपनी शक्तियों का, पूरा-पूरा निर्बाध अनुभव करता है। 
इसका निष्कर्ष यह निकहा कि जिस मार्ग से व्यवहार करने से दस दुःख- 
हानि और स्वरूपानभवथ की प्राप्ति हो वह संत्य है। सत्य का' बहुत कुछ 
ज्ञान गम्भीर पिचार से प्राप्त होता हैं। संक्षेप में, उसको व्यास के शब्दों 
में आत्मनः प्रतिकूलानि, परेषु न समाचरेत्‌” (जो अपने को अच्छा न लगे 
वह आचरण दूसरों के साथ न करे) या ईसा के शब्दीं में दूसरों के साथ 
वैसा ही प्रेम करो जेसा तुम अपने साथ करते हो कह कर व्यवूत' कर सकते 
है। इसी को बेदान्त के आचार्य थीं कहते हैं 'जहाँ देतब॒द्धि हे वही 
दुःख और भय है । जब तक देत का अज्ञान रहेगा तब तक दुःख का अन्त 
नहीं हो सकता। ईस अज्ञान को दर करना ही निःश्लेसस है। सर्वत्र अपती 
ही आत्मा का आभास देखना' सत्य का सार्ग है।” इसका तात्पर्य यह है कि 
वह आचरण जो म्ैं-तू, मेरानीरा के मेवं-भाव पर अवरूम्बित, दुःख> 
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परिणामी और सत्यविरोधी है। जो आचरण इसके ऊपर उठता है वह 
कल्याणकारी और सत्यानुकूल है। जो मनृष्य जितना ही अपने चित्त को 
संयत करता है और सत्यानृग।मी होता है उसको ऋत और सत्य का उतना 
ही गम्भीर ज्ञान होता हैं। ऋत और सत्य का दूसरा नाम धर्म भी है, 
इसलिए इस प्रकार के ज्ञान को धर्म का साक्षात्कार भी कहते है। योगियों 
को धर्म का यथावत्‌ और परिपूर्ण साक्षात्कार होता हैं। वह नियति के 
स्वरूप के यथार्थ ज्ञाता होते हैं । 

जो लोग ईश्वरीय या' देवी न्याय या कमंविधान का नाम छेते है 
उनका आशय यह होता है कि जगत्‌ में ऋत और सत्य बराबर काम करते 
है। कोई इनका उल्लंघन नहीं कर सकता। जिस प्रकार आग पर रखने 
से हाथ जल जायगा, छत पर से कूदने से शरीर नीचे गिरेगा, पानी वे 
देने से पौधा सूख जायगा, हवा न मिलने से मृत्यु हो जाबगी उसी प्रकार 
कोई भी ऐसा आचरण जिसके मूल में राग और ह्वेष हो, अर्थात्‌ जिसका 
यह लक्ष्य हो कि मुझको अम्ृक वस्तु प्राप्त हो, चाहे दूसरों को 
ते सिके, हानिकर, दुःखकर होगा। जितनी ही मात्रा दूसरों से छीनने या 
दूसरों वी न मिलने देने के भाव की होगी उतनी ही मात्रा परिणाम में 
दुःख की होगी। दुःख भी कुछ तो आधिभौतिंक और आधिदेबिक होते हैं 
अर्थात्‌ बाहर से पहुँचाये जाते हैँ और कुछ आध्यात्मिक होते हैं। ईर्ष्या 
और चिन्ता से मत ही मन जलना तथा राग-हेष की उम्रता से कलुषित हुई 
बद्धि से प्रेरित होकर ऐसे काम कर बैठता जिनका अवश्यम्भावी परिणाम 
आधिभौतिक या आधिदेधिक दुःख हो, आध्यात्मिक दुःख का स्वरूप है। 

अस्तु, तो जहाँ तक ईदबरीय न्याम का प्रसज्भ है वहाँ ऐसा भाना जाता 
है कि ऋत और सत्य अर्थात्‌ धर्म का अनुसरण नियतलि के अनुकूछ है, 
इसलिए उचित और कर्तव्य है। जो धर्माचरण करता हू वह इसका पुरस्कार 
पाता है अर्थात्‌ दुःख और भज्ञान के ऊपर उठता है और जो इसके विरुद्ध 
आचरण करता है वहू निरन्तर एक दुःख से दूसरे दुःख के चंगुल में पॉसता 
रहता हैं। इस क्रम में कभी व्यवच्छेद नहीं होता। इस न्याय का यही 
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स्वरूप है। इसको ईश्वरीय न्याय भले ही कहा जाय परन्तु ईब्वरोपासना 
से इसका कोई प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं है। न उपासक के लिए नियम में 
किसी प्रकार की रत्ती भर ढिलाई हो सकती है न अनृपासक के लिए अधिक 
कड़ाईं, न ईश्वर की सत्ता को स्वीकार करने के लिए कोई विशेष पुरस्कार 
मिलता हैं न उसको अस्वीकार करने के लिए कोई विशेष दण्ड | 


राज ओर न्याय 


अब हमको न्याय के उस बड़े क्षेत्र पर दृष्टि डालनी है जिसका 
सम्बन्ध राज से है। जन-साधारण की ऐसी धारणा है कि राज का 
आधार न्याय है, अर्थात्‌ जब राज के सामने दी व्यक्ति आते हैं तो वह 
उनके विवाद को न्याय' के अनुसार निपटाता है। दूसरे शब्दों में यह कह 
सकते है कि जो उचित होता है, जो करना चाहिए, राज उसे ही करता 
है। यदि ऐसा नहीं होता तो छोग कहते है कि अन्याय हो रहा है। देखना 
यह है कि उस न्याय का, जिसकी आशा राज से की जाती है, आधार 
क्या है। दूसरे दाब्दों में, इस बात की परख क्या है कि राज न्याय कर 
रहा है? इसके लिए एक उत्तर यह दिया जाता है कि न्याय वह व्यवस्था 
है जिसमें सब्र अपने अधिकारों का उपभोग करते हैं और यवि कोई किसी 
के अधिकार पर हस्तक्षेप करता हूँ तो उसे समृचित दण्ड विया जाता है। 
न्याय के इस लक्षण के सम्बन्ध में कुछ प्रश्न स्वभावत:ः उठते हैं (१) 
लोगों के अधिकार हैं क्या ? उनका स्रोत क्या है ? (२) वह 'सब' लोग 
कौन हैं जिनके अधिकारों की रक्षा राज करता है ? (३) समुचित दण्ड 
किसे कहेंगे । (४) कोई राज सचमुच सबके अधिकारों की इस प्रकार 
रक्षा करता है? और (५) किस अवस्था में राज इस कर्तव्य का पालने 
कर सकता है ? 

बहुत से विद्वानों का यह मत है कि अधिकारों का स्रोत स्वयं राज 
है । जो जंगली पशु स्वच्छन्द् धुमा करते हैं उनके अधिकार नहीं 
होते। उतके किए बाहुधछक का ही दूसरा नाम अधिकार है। यदि 
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मनुष्य भी कभी यों ही रहा करते थे तो उस रामय उनके भी कोई 
अधिकार न थे। समाज में एक दूसरे के साथ मिलकर रहने से और 
इस प्रकार अपनी स्वच्छन्दता खोने से ही अधिकारों की उत्पत्ति होती 
है। अधिकारों की रक्षा के लिए मनष्य का जो संघटन है उसका ही नाम 
राज है। हमारे एक दूसरे के साथ अध्यापक और छात्र, उत्पादक और 
ग्राहक, स्वामी और भृत्य, पति और पत्नी इत्यादि अनेक प्रकार के सम्बन्ध 
हैं। इन सम्बन्धों के कारण हम एक दूसरे के साथ अनेक प्रकार के 
व्यवहार करते रहते है। प्रत्येक मनुष्य चाहता हैं कि दूसरे मेरे साथ 
अमुक अमुक प्रकार से व्यवहार करें। पर यह इच्छा सदा फलीभूत नहीं 
होती। ऐसी दशा में राज के पास जाना' पड़ता है। राज भेरे साथ जिस 
प्रकार का व्यवहार करने के लिए लोगों को बाध्य करता है वही मेरा 
अधिकार है। धर्मशास्त्र, पंचायत, स्थानीय प्रथा आदि चाहे जो कुछ कहें 
परन्तु जो बात राज को मान्य नहीं है, जिस बात के पीछे राज अपनी शत्रित 
लगाने को तैयार नहीं है, वह अधिकार कोटि में नहीं है। यह अनिवार्य 
नहीं है कि राज ने प्रत्येक विषय पर स्वयं विधान बनाया हो। बहुत से 
स्थलों पर राज अपने बनाये क़ानूनों के अभाव में धर्मशास्त्र था दस्तुर 
के अनुसार काम करता है परल्तु शास्त्र या दस्तुर को मान्यता राज से 
ही प्राप्त होती है। अधिकार का प्रतियोगी कत्तंव्य होता है। जहाँ एक 
के' अधिकार का निर्देश होता है वहीं दूसरे के कर्तव्य का भी संकेत हो 
जाता है। थदि ज़मींनदार को यह अधिकार है कि भूमि के किसी टुकड़े 
के लिए १५) लगान के तो किसान का यह कत्त॑व्य है कि उस टुकड़े के लिए 
१७] दे। इस प्रकार कत्तंब्यों का उदगम भी राज ही हुआ। जिस काम 
को अपनी शक्ति लगाकर कराने को राज तैयार हो वह कत्तंव्य है। चाहे 
वह कास राज के बनाये किसी विधान में स्पष्ट रूप से उल्लिखित हो या 
धर्मशास्त्र या दस्तुर से निर्गत हुआ हो, उसकी कर्तंव्यता अच्ततोगत्वा 
राज से ही प्राप्त हुई है। राज प्रजा पर बच्चन रंगाता है, उस पर स्वयं 
कोई बन्धत नहीं होता। जब लक उसके ह्वाथ में शक्ति है, जब्न तक वहँ 
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अपनी आज्ञा मनवा सकता है, तब तक अधिकार और कर्तव्य निश्चित 
करने में वह स्वतंत्र ओर अबवाध है। यदि राज चाहे तो ऐसा क़ानून बना 
सकता है कि जिस किसी को किसी गायक का आछाप नापसन्द हो उसके 
मना करने पर गातेवाले को चप हो जाना चाहिए। इस प्रकार गाने के 
द्ेषियों को एक नया अधिकार मिल जाथगा। राज चाहे तो ऐसा विधान 
कर सकता है कि प्रत्येक पहली सनन्‍्तान नदी में फेक दी जाग्र। जनता को 
तत्काल ही एक नया कर्तव्य मिल जायगा। ऐसे क़ानून प्राय: नहीं बनते 
पर बन सकते हैं। पथिवी पर समय-समय पर विचित्र विधाम रहे हैं॥ 
इसी भारत में एक जैन राजा कपड़े में से जुऐं मारते पर मनुष्य को मरवा 
डालते थे। इस मत का निष्कर्ष यह निकला कि जो कुछ राज की इच्छा 
के अनुकूल है वह न्याय है क्योंकि राज उसी का समर्थन करेगा, छोग उस्ती 
का उपभोग कर सकेंगे। 

जब यह बात इस डूप में कही जाती है तो कुछ छोगों को हांका 
होने लगती है। होनी भी चाहिए। 'राज की इच्छा से क्या तात्पयं है.? 
_राज तो व्यापार संध, सहयोग समिति, मजदूर सभा आदि की भाँति 
एक संघटन है जिसका अपने सदस्यों से भिन्न कोई शरीर नहीं है। फिर 
घट इच्छा कैसे कर सकता हैं? यह स्पष्ट है कि राज की इच्छा' कहने 
से उन छोगों की इच्छा की ओर संकेत किया जा रहा है जिनको सरकार 
कहते हें। सरकार कोई एक व्यक्तित हो या कई व्यक्तियों का समृदाय 
पर राज का बही प्रतीक होता है भर राज के नाम पर सब॑ काम करता 
है । उसी की इच्छा 'राज की इच्छा कही जा सकती है। मृत्यु तथा अन्य 
कारणों से सरकारें बदलती रहती हैं, इसलिए राज की इच्छा भी बदलती 
रहती है और इसका परिणाम यह होगा कि न्याय का स्वरूप भी वदलकता 
रहेगा। उसकी कोई निश्चित कसौटी न होगी वरन्‌ जिस समथ सरकार 
की जैसी इच्छा होगी उस समय वैसा न्याय होगा। इसका' अर्थ यहू हुआ 
कि राज कभी अन्याय कर ही नहीं सकता क्योंकि वहू अपनी ही इच्छा के 
प्रतिकूल काम कर नहीं सकता। जब राज अन्यायी हो ही नहीं सकता 

फा० ६ 
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तब राजद्रोह करने या अन्य किसी प्रकार से राजाज्ञा का विरोध करने का 
प्रब्व उठना ही न चाहिए। साधारण मनुष्य अज्ञान और रागद्वेष से दबा 
रहता है; उसका तामस, अधम, स्व उसके सात्विक, उत्तम स्व को 
अभिभृत रखता है, इसीलिए उसे अपने भल्ते बुरे को समभकने की क्षमता 
नहीं होती । यदि वह ज्ञानपूर्ण और निष्पक्ष बद्धि से बिचार करे तो उसको 
यह विदित हो जायगा कि राज की इच्छा उसकी उत्तम स्व की इच्छा 
से, उसकी वास्तविक इच्छा से, अभिन्न है, राज की इच्छा उसकी अपनी 
इच्छा है। ठण्डे मन से विचार करने पर चोर उस क़ानून का समर्थन 
करेगा जिसके अनुसार वह दण्ड पा रहा है । 

यह तर्क उस शंका का समाधान नहीं करता जो “राज की इच्छा का 
नाम सुनकर-उत्पन्न हुई थी। यह सातना कठिन ही नहीं वरन्‌ असम्भव हैँ 
कि राज की इच्छा का, जो वस्तुतः तत्कालीन सरकार -की इच्छा है, 
समर्थन भरत्येक नागरिक की शुद्ध बद्धि करेगी। यह कैसे माना जाय कि 
औरज़जेब की हिन्दू प्रजा की सात्विक बुद्धि जज़िया कर और मन्दिरों के 
ढहाये जाने का समर्थन करती ? यह कैसे कहा जाय कि आज अेगरेजी 
साञ्आाज्यशाही को भारतीय उत्तम स्व का आशीर्वाद मिल रहा है या 
यहुदियों की निष्पक्ष बुद्धि उस व्यवहार का अभिनन्दन करती है जो नात्सी 
सरकार उनके साथ कर रही है ? जो लोग सरकार में होते हैं बह ऋत 
और सत्य को पहिचाननेवाले, धर्म्मासाक्षात्कर्ता योगी महात्मा नहीं होते। 
रागढ्रेष की दृष्टि से प्राय: उनमें और दूसरे मनुष्यों में कोई भेद नहीं होता। 
फिर उनकी बुद्धि पर इतना भरोसा कैसे किया जाय कि वह सदा सब के 
हित को ही बात सोच सकेंगे ? जब इस प्रकार का भरोसा नहीं किया जा 
सकता तब फिर उनकी इच्छा को ज्यों का त्यों कैसे स्वीकार किया 
' जा सकता है ? जब शंका उत्पन्न हो गई तो फिर हमारे लिए यह 
देखना' अनिवार्थ्य हो गया कि राज॑ की इ८छा जिन अधिकारों की रक्षा 
किया करती हैं वह कैसे अधिकार हैं और किनके अधिकार हैं। 
प्रसजुतः एक और प्रहनन भी उठ गया है। मेने अभी सत्र के हित! 
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का चर्चा किया है। यह हित क्‍या हैं और इनका अधिकारों से कया 
सम्बन्ध है ? 

मनुष्य का, कम से कम शरीर से अविकलांग और बुद्धि से स्वस्थ 
मनृष्य का, यह सब से पहला हित है कि उसका जीवनसूृत्र अनुच्छिन्न 
रहे। इस सम्बन्ध में विवाद के लिए स्थल नहीं है। पौधे तक जीवित 
रहने का प्रयत्न करते हूं, 'कीड़े-मकोड़े तक मरने से बचना चाहते हैं। 
जब प्राणों पर आ बनती है तब्र दुर्बल से दुबेल जीव लड़ने को उद्यत 
हो जाता है। जीवित रहने का अर्थ है भर पेट भोजन मिलना, पहिनने 
को ऋतु के अनुसार पर्य्याप्त वस्त्र मिलना और रहने को घर मिलनता। 
करोड़ों मनुष्य इन' चीज़ों के लिए तरसते मर जाते हैं। परन्तु विद्रोह 
करना तो दूर रहा अपने भाग्य या कमें को ही कोस कर चुप रह जाते 
हैं! किन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि यह छोग भोजत-वस्त्र को अपना ह्वित 
नहीं मानते। शासक और धनिक वर्ग भी यह नहीं कहता कि इस 
अभागों को यह चीज़ें नहीं मिलनी चाहिए थीं। अतः पूर्ण आयु तक 
जीवित रहना और भोजनादि जीवन के साधनों का उपभोग करना 
भत्येक मनुष्य का हित है। लोग बहुत कुछ चुपचाष सह छेते है परन्तु 
जब जीवन पर आधात होने रूगता है तो फिर सहनशीलता का अन्त हो 
जाता है। जीवित रहूनें की वासना के समाव ही एक और प्रवकू वासना 
है। मेरा संकेत रति-अ्वृत्ति से हैं। यह वासना भी प्राणिमात्र में है और 
थह कहना कठिन है कि इन द्वोनों वासनाओं में कौत अधिक बलंबती 
है। इसकी प्रेरणा से मनृष्य भोजनादि ही नहीं जीवन' तक को जोखिम 
में डाल देता है। ऐसे छोग भी इसके वश में आ जाते हैं, जो यह खूब 
जानते हैं कि इसके परिणामस्वरूप. यदि सन्तान हो गई तो उसका भरण- 
पोषण कर सकना उनके सामर्थ्य के बाहर हैं। यदि - इसके लिए व्यवस्था 
न रहे तो समाज में शान्ति नहीं रह सकती। जहाँ दांसता प्रथा चालू 
होती थी बहाँ भी ग्रुकामों को विवाहू करने का अवसर दिया जाता था। 
यदि ऐसा तन किया जाता तो गूलास पायल पशु हो जाते और मालिकों 
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की सुख-शान्ति की नष्ट-अ्रष्ट कर देते। अतः मनृष्य का यह भी एक 
हित हैं कि उसे विवाह करने और सन्‍्तान उत्पन्न करने का अवसर 
मिले । 

यहाँ तक तो हम ऐसे विचारक्षेत्र में थे जो प्रायः विवादशन्य है ! 
इस प्राय: का अर्थ आगे चुलकर स्पष्ट होगा। परन्तु यहाँ से आगे मत्त- 
वैषम्य आरम्भ होता है। प्रत्येक मनुष्य कुछ सहज प्रवृत्तियों और योग्य- 
ताओं को लेकर आता है। यदि उसको इन प्रवृत्तियों के अनुसार काम करने 
और इन योग्यताओं को विकास देने का अवसर मिलता है तो उसकी 
आत्मा जैसे भीतर से विकसित हो उठती है, उसको एक प्रकार के अनन्य- 
साधारण सुख का अनुभव होता है। इसके विपरीत यदि अवसर न मिला 
तो आत्मा भीतर ही संकुचित हो जाती है और सारा जीवन बिसूरने में 
ही जाता है। इससे व्यतितियों के साथ-साथ समाज की भी क्षति होती है) 
जिसके भीतर कुशल अध्यापक होने की योग्यता है यदि वह जूतों की मरम्मत 
करने के काम में लगाया जाय तो उसका जीवन तो अश्यान्ति में बीतेगा 
ही पर उसके इच्छाभिधात का परिणाम दूसरों को भी भुगतना' पड़ेगा। 
समाज को जहाँ एक कूशल अध्यापक मिलता वहाँ एक अकुशल मोची 
मिलता हैं। दुहरी हानि होती है। अपनी योग्यता को पुरा-पूरा 
खिलते देने का अवसर न पाने से करोड़ों मनुष्य समाज की समुचित सेवा 
करने से वंचित रह जाते हैँ। योग्यता और प्रकृति को अवसर मिलने 
के लिए दो बातें आवश्यक हैं। पहली बात यह है कि शिक्षा में कोई 
प्रतिबनन्‍्ध न हो। बच्चा किसी कुल और जाति में जन्म के, उसके भाता- 
पिता चाहे जो और जैसे हों, बच्चे को अपनी योग्यता के अनुसार ऊँची 
से ऊँची शिक्षा बेरोंकटोक मिके। सब की योग्यता एक-सी नहीं होती, 
इसलिए ते तो सब को एक ही प्रकार की शिक्षा! चाहिए, न सब लीग 
शिक्षा की किसी दिशा में समान्त मर्यादा तक जा सकते हैं परन्तु बाहरी 
कारणों से किसी की उन्नति में रोध न होना चाहिए। दूसरी बात यह हैं 
कि शिक्षा पाने के बाद योग्यता के अनुज्ञार काम मिलना चाहिए। यदि 
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काम देने में योग्यता को छोड़कर कुछ या जाति था किसी अन्य बात 
को ध्यान में रकक्‍्खा गया तो शिक्षा का प्रबन्ध करना बेकार है। यहाँ पर 
में चरित्र को भी योग्यता में अन्तर्भूत कर रहा हैँ। यह सत्य है कि केवल 
पुस्तकी पढ़ाई चरित्र के निर्दोष होने का प्रमाण नहीं होती पर यह 
भी सत्य है कि केवल कुल और जाति से चरित्र नहीं बनता। हमारे 
जेलों में बहुत से क़ंदी उन्हीं जातियों के होते हैं जो ऊँचे माने जाते 
हैं। कहने का तात्पर्य यह है कि योग्यता की प्री-पूरी परीक्षा कर लेनी 
चाहिए परन्तु परीक्षा के बाद मनृष्य को अपनी योग्यता से काम छेने 
का अवसर मिलना चाहिए। इस प्रकार शिक्षा पाने और काम करते का 
अवसर पाने से मनृष्य की पूरी आत्माभिव्यक्ति होती है। यह आात्मा- 
भिव्यक्ति भी मनुष्य का हित है। पहले जिन दो हितों का वर्णन हुआ है 
वह॒स्वतः उपादेय होते हुए भी इस तीसरे हित के लिए साधन- 
स्वरूप हे। 

देखने में ऐसा प्रतीत होता है. कि इस तीसरे हित की सत्ता भी बिना 
विवाद के स्वीकार होनी चाहिए। इसमें समाज का भला देख पड़ता हैं। 
परन्तु इसके सर्वेसम्मत होने में कुछ अड़चनें पड़ती हैं। भिन्न भिन्न समयों 
और देशों में समाज में कुछ विशेष छोगों को प्रधानता प्राप्त रही है। 
यह प्रधानता किसी समुदाय विद्येष को कैसे प्राप्त हो जाती है यह महत्त्वपूर्ण 
प्रइन हे पर इस स्थल पर विचार करना अनावश्यक है। जिस समुदाय 
को प्रधानता प्राप्त हो जाती है बह अपने और अपने बंशजों के लिए उसे 
अक्षण्ण बनाये रखना चाहता है । इसका उपाय यही है कि शिक्षा मुख्यत्मा 
अपने भीतर ही बाँध रक्‍स्ती जाय और उन कामों के करने का अवसर 
भी अपने को ही मिले जिनमें अधिक दायित्व, उपक्रम और योग्यता की 
जरूरत पड़ती है। औरों का आत्माभिसंकोच भले ही हो पर अपने स्वार्थ 
की रक्षा का यही उपाय है। पर यह बात प्रायः इस स्थुछ रूप में नहीं 
कही जाती। यह सिद्धान्त मान लिया जाता है कि सबकी आत्माभिव्यविंत' 
होनी चाहिए। इसके आगे यह कहां जाता है कि हम परीक्षा करके देख 
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चुके है' कि किस समुदाय में कहाँ तक आगे बढ़ने की योग्यता है। इसके 
आगे ले जाने का परिश्रम व्यर्थ जायगा। उस व्यवित का आयास' निष्फल 
होगा, समाज को निष्कारण व्यय उठाना पड़ेगा और चतु्दिक अश्ान्ति 
बढ़ेगी। हिन्दू समाज के ऊँचे वर्ग शूदों के साथ शत्रता का प्रदर्शन नहीं 
करते थे। उनका कहना यह था कि चाहे जितना परिश्रम किया जाय 
यह लोग द्विजों के बराबर नहीं उठ सकते। प्राचीन यूनान के बड़े से 
बड़े दार्शनिक ऐसा मानते थे कि छाख उपाय करने पर भी ग्रूलामों की 
सन्‍्तान उन स्थानों पर बैठने योग्य नहीं हो सकती थी जो यूनानी 
नागरिकों को प्राप्त थे। यूनानियों का आज एशिया और अफ्रीकावालों 
के साथ जो व्यवहार है वह इसी मनोवृत्ति का परिचय देता है। गधे को 
घोड़ा कदापि नहीं बनाया जा सकता। उसकी आत्माभिव्यक्ति इसी में है 
कि अच्छा गधा बन सके। कहने का यह ढंग भी पुराना हो गया है। यह 
कहने से कि अमुक समुदाय के लोग जन्मना नीच हैं, मनमृ्‌ठाव और अज्ञान्ति 
बढ़ती है, इसलिए आज-कल ऐसा कहने का चलन उठता जाता है। यह 
बात स्वीकार कर ली जाती हैँ कि सबको आत्माभिव्यक्ति का पुरा अवसर 
मिलना चाहिए परन्तु जिन छोगों को प्रधानता प्राप्त हो गईं है वह यथा- 
साध्य इस बात का पूरा प्रयत्त करते हें कि सिद्धान्त सिद्धान्त ही रह जाय, 
व्यवहार में न आने पाये। यदि इतने पर भी कोई बन्धनों को तोड़ता- 
फोड़ता ऊपर उठ ही जाता है तो उसका स्वागत करके अपनी प्रशंसा की 
जाती है। यह कहा जाता है कि हमारी व्यवस्था इतनी अच्छी है कि 
योग्य भनुष्य को रुकावट नहीं पड़ती। नीचे योग्य मनृष्य है ही कम, नहीं 
तो वह भी ऊपर आ सकते थे। इस बात में इतनी सत्यता तो है कि जो 
बहुत ही उत्कृष्ट स्वत्व होते हैं उनकी कोई दबा नहीं सकता पर ऐसे 
लोग ती करोड़ों में एक-दो होते हैं। जो समुदाय किसी प्रकार ऊपर 
उठ गये हूँ उनमें भी ऐसे अतिपुरुष थदा-कदा ही जन्म केते हैं। आपत्ति 
यह है कि उन बहुत से मध्यम कोटिवालों का हनन हो जाता है जो समाज 
के उपयोगी भंग बनने की योग्यता रखते हुएं भी इतने बलवान नहीं होते 
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कि समाज के लगाये हुए सब बन्धनों को तोड्ट सकें। में इतना स्पष्ट कर 
देना चाहता हूँ कि यहाँ काम शब्द का प्रयोग केवल व्यवसाय या जीविका 
के अर्थ में नहीं किया गया है। उसकी दृष्टि कला, राजनीति, साहित्य, 
थोड़े में जीवन के सभी अंगों पर पडती है। 

मनुष्य एक ओर चीज का भी भूखा रहता है। उसको इस बात की 
जिज्ञासा रहती है कि यह जगत्‌ क्‍या है, इसके पीछे कौन-सी शक्तियाँ 
काम कर रही हैं, में क्या हैं, मरने के बाद क्या होगा, जगन्नियामक 
शक्तियों के साथ मेरा क्‍या सम्बन्ध है। इन बातों का ज्ञान उसंको 
कुछ तो पुस्तकों से और मनन करने से प्राप्त होता है, _छ उन उपायों 
से मिलता है जिनको सुगमता के लिए उपासना कह सकते हैं । ऐसा कहा 
जाता है कि उपासना में चित्त के एकाग्र होने पर इन प्रच्नों के 
यथार्थ उत्तर बुद्धि में स्वतः उदय होते है और ऋ;त सत्यमूलक धर्म का 
साक्षात्कार होता है। उस अवस्था में में पर” का भेंद विलीन हो जाता 
है और एक अपूर्न आनन्द का अनुभव होता है। यह मनुष्य का आध्यात्मिक 
हित है। पूर्वोक्त तीनों हित इससे मिम्नकोटि के हैं क्योंकि इसकी सिद्धि 
होने रो मनृष्य अपने आपको पहिचान पाता है। हृठ और आग्रह का कोई 
स्थान नहीं हैं। “जिस किसी के चित्त में ऐसी जिज्ञासा उठे उसको इसे 
तृप्त करने का पूरा अवसर मिलना चाहिए। 

स्वाभाविक बात तो यही प्रतीत होती है कि प्रत्येक मनृष्य को 
अपने हितों के उपभोग करने का अवसर मिलना चाहिए। ऐसा प्रबन्ध 
होना चाहिए कि समाज के अज्भुभूत सभी व्यक्ति अपने हितों को प्राप्त 
कर सरक॑ और कोई किसी दूसरे की हित-प्राप्ति में बाधा ने डाल सके। 
जहाँ ऐसा होगा वहाँ व्यक्तियों का समूह अर्थात्‌ समाज भी सुखी और 
समृद्ध होगा। समाज का हिंत व्यवितयों के हित से पृथक नहीं हो सकता। 
हाँ, यह होता है कि हितों में तारतम्य होने मे व्यवित बड़े हित के सामने 
छोटे हित को छोड़ देता है । जिस समय मनुष्य देशभक्ति या धर्म के नाम 
पर प्राण और सम्पत्ति को हँसते-हँसले तिलाल्‍#जलि दे देता है उस समय 
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उसको अपूर्व आत्माभिव्यक्ति और आनन्द की अनभूति होती है। इससे 
यह बात निकलती है कि व्यक्तियों की हिततृप्ति की रक्षा होनी चाहिए। 
दूसरे गब्दीं मे व्यक्ति के हित ही उसके प्राकृतिक अधिकार हैं। राज 
को इनवी रक्षा करनी चाहिए। 

यदि यह बात मान ली जाय तो इसका निष्कर्ष यह निकलता है 
कि मनुष्य के कुछ चैंसगिक अधिकार है जो उसको मनृष्य होने से ही 
प्राप्त हें। वह अपने हितों को जन्म से ही अपने साथ छाता हैं। मूल 
वासनाओं की प्रबलता सबमें एक-सी नहीं होती, प्रवृत्तियों और योग्य- 
ताओं में भी भेद होता है, आध्यात्मिक खोज के संबेग में भी अन्तर 
होता है। इन्हीं बातों को यों कह सकते हें कि प्रत्येक मनुष्य अपना पृथक 
व्यविततत्व रखता है। उसका यह सहज हित है कि उसके इस व्यक्तित्व 
की रक्षा हो और उस्को विकास का अवसर मिले पर यह बात' बिलकुल 
ठीक है कि .ब्यक्तित्व की रक्षा भी समाज में रहकर ही हो सकती है 
और उसको विकास का अवसर भी समाज के भीतर ही मिल सकता 
है। समाज के बाहर रहनेवाला जीवन और मैथुन की वासनाओं क्रो 
भछे ही तृप्त कर ले परन्तु न तो उसकी आत्माभिव्यवित हो सकती है, न 
आध्यात्मिक उन्नति । समाज से कुछ काल के लिए पृथक होकर एकान्त 
सेवन करना दूसरी बात हैं। समाज के बाहर कोई किसी दूसरे के साथ 
बँधा नहीं है, अपना बाहुबल ही अपना एकमात्र सहायक है। 'सभाज में 
रहने से ही एक को दूसरे का खयाल करना पड़ता है, इसलिए समाज 
में ही अधिकार और कतंव्य का प्र+न उठ सकता है। समाज के बाहर 
तन अधिकार है न कतेव्य। समाज के भीतर सम्प्रदाय, जाति, व्यवसाय- 
संघ, राज आधि अवेक प्रकार के संघटन होते हैँ। इनकी सदस्यता के 
कारण बहुत से विशेष अधिकार और कर्तव्य उत्पन्न होते रहते हैं और 
समय-समय पर बदलते रहते हैं पर यह सब अधिकार और करतंव्य उस 
मूल अधिकार और कर्तव्य की श्ास्षा-प्रशाखान्मात्र हें जो समाज की 
सदस्यता से उत्पन्न होते हैं और जिनका भूल्य मनुष्य के वह हित हैं जो 
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सहज होने के कारण मनृष्य से १थक्‌ नहीं किये जा सकते! समाज के 
अंगभूल संब्यूहनों में राज सबसे बछणाली है। उसके ही ऊपर मनृष्य 
के मख्य अधिकार, अर्थात्‌ उसके .सहज हितों के संरक्षण और 
संवर्धन की रक्षा का भार है। अपने इस काम को सपलतापूर्वक पूरा 
करने के लिए राज बहुत से अवान्तर अधिकारों ओर कतंव्यों को उत्पन्न 
करता है परच्तु इत सबके औचित्य की कसौटी यह है कि इनसे मुख्य 
उद्देश्य की सिद्धि हो ओर राज की त्यायशीलता इसी बात में हैं कि इस 
मुख्य अधिकार की रक्षा करे। 

जिस अधिकार की मुख्यश: रक्षा होनी चाहिए उसका स्वरूप तो 
हमारे सामने आ गया। हमने यह देखा कि इसका उदगमस्थान राज 
की इच्छा नहीं है। अब यह देखना हैं कि राज कहाँ तक इसकी रक्षा 
करता है और कर सकता है। यह भी समझ लेना चाहिए कि ऐसे 
प्रसद्भ में जहाँ राज शब्द का व्यवहार होता है वहाँ तात्पर्य सरकार से 
होता है। तो फिर प्रश्न यह हुआ कि वह मनुष्य जो दूसरे भनष्यों की 
भाँति ही शरीरधारी होते हैँ और वैसी ही वासनाओं और इच्छाओं से 
प्रेरित होते है, शासतारूढ़ होकर कहाँ तक दूसरों के इस मूल अधिकार 
के रक्षक हो सकते हे? 

पथिवी पर जितनी भी सरकारे हे उनको तीन चार वक्षाओं में बाँट 
सकते हे। कहीं तो कोई व्यक्तिविशेष तलवार के बल पर शासनाख्ढ 
होता है। वहाँ वह व्यवित या उसके गरने पर उसके उत्तराधिकारी वस्तुत: 
सरकार होते है। उनके सचिवगण सरकार भछे ही कहलायें परन्तु वह 
परामर्शदाता मात्र है । कहीं पर किसी संगठित दल के हाथ में शासभ का 
सूत्र आ जाता है; वहाँ उस दल के प्रमुख नेता वास्तविक सरकार होते' 
हैं। छोकतंत्र देशों में भत्त वेनेवाले अप्रत्यक्ष झूप परे सरकार को भियुक्त 
करते हैं। जिस दल को बहुमत मिछंता है उसी के सेताओं की सरकार 
बतती है। किसी प्रकार की भी सरकार हो वह तभी तक शासन कर 
सकती है जब तक अपनी आज्ञा मतंबा सके। साधारणत्तः छोग सरकार! 
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की आज्ञाओं को मान छेते हैं। यदि एकाध आज्ञा पसन्द नहीं आती तो भी 
चुप रह जाते हें पर सरकार को इस बात के लिए तेयार रहना ही पढ़ता 
है कि स्यात आज्ञा का विरोध किया जाय। उस समय उसको पुलिस 
और पुलिस के पीछे सेना से काम लेना पड़ता है। जब तक सैनिक बल 
' हैं तभी तक शासन चल सकता है। आजकल सैनिक बल का महत्त्व पहले 
से अधिक हो गया है। पहले तो सरकारी सेता के पास जैसे शास्त्र होते 
थे बसे ही शस्त्र जनता के पास भी होते थे पर आजकल सेनाओं के पास 
मशीनगन, तोप, हवाई जहाज और बम जैसे शस्त्र होते हैं जो जनसाधारण 
की अलध्य हैं। यदि सरकार सेना को अपने साथ रख सके तो उसका 
विरोध करना बड़ा कठिन हो जाता है। कुछ विशेष परिस्थितियों को 
छोड़कर सफल वित्रोह हो ही नहीं सकता, इसलिए प्रत्येक सरकार सेना 
को, और विशेषकर सेनानायकों को, प्रसन्न रखना चाहती हैं। कोई भी 
सरकार हो, बल प्रयोग बचाती है पर उसे इसके लिए तैयार रहना पड़ता 
है। कुछ लोग यह आशक्षेप करते हें कि सरकार को कभी बरूप्रयोग न करना 
चाहिए। सरकार छोगों के हितों की रक्षा करती हँँ। यदि लोग उससे 
सन्तुष्ट नहीं हैं तो उसे हट जाना चाहिए। यह तर्क बहुत सारयकत नहीं 
हैं। यदि एक बार इसे मान लिया जाय तो थोड़े से शरारती मनृष्य किसी 
भी सरकार का चलना असम्भव कर देंगे। जब तक लोकमत का बड़ा 
अंश सरकार के साथ है तब तक वह थोड़े से विद्रोहियों को दबाना अपने 
लिए अनुचित न समभेगी और बहुपक्ष साथ होने का यही प्रमाण होगा कि 
यह बहुपक्ष विशेध नहीं करता। चाहे बहुपक्ष कायरता या प्रमाद या 
आलस्य के ही कारण चुप पड़ा रहे परन्तु सरकारें इसको अपना समर्थन 
ही मान लेती हैं। अस्तु, तो पहले तो कोई सरकार उत्त लोगों को अप्रसन्न 
करना नहीं चाहती जिनका सेना पर प्रभाव होता हैं। उन लोगों का 
साथ देता भी सरकार के लिए आबद्यक होता है जिनके धत या मत के 
बल पर उसकी स्थापना होती हैं। जहाँ सैनिक पक्ष और. मतदाता पक्ष 
एक ही होता है चहाँ सरकार को बड़ी सुविधा होती है, इसीलिए प्रत्येक 


हो 


सरकार सेना के अफ़सरों में अपने समर्थकों को नियक्त करना चाहती है। 
परन्तु यदि यह दोनों पक्ष एक न हुए तो सरकार विषम स्थिति में पड़ जाती 
है। ब्रिटेन में सैनिक अफ़सरों में अधिकतर ज़मींदार और व्यवसायी 
धरानों के लोग हैं जो स्वभावतः पूँजीशाही और साम्राज्यशाही के समर्थक 
हैँ । जब-जब वहाँ कोई ऐसी सरकार स्थापित हुई है जो थोड़ा-बहुत 
समाजवाद की ओर भूकी हुई थी तो उसको यह विश्वास नहीं रहता था 
कि सेना उसका पुरा-पुरा साथ देगी। १९९४ (अँगरेजी गणना से सन्‌ 
१९३७ ६०) के चुनाव में युवतप्रांत के अधिकांश मतदाता, जिनमें बहुत बड़ी 
संख्या हिन्दुओं की थी, कांग्रेस के पक्ष के थे, इसलिए यहाँ कांग्रेसी सरकार 
चूनी गई। परन्तु पुलिस के अफ़ंसरों में अधिकांश जमींदार और वकील 
घरानों के छोग थे जो कांग्रेस से दूर रहते हैं। इनमें भी मुसलमानों की 
संख्या बहुत बड़ी थी। इसलिए कांग्रेस सरकार को कभी इस बाल का 
पुरा भरोसों नहीं रह सकता था कि पुलिस बराबर उसके साथ रहेगी। 
अनुभव ने इस आशंका को दृढ़ कर दिया। यह विशेष परिस्थितियाँ सरकार 
की कठिनाइयों को बढ़ा देती हें परन्तु साधारण नियम यही है कि सरकार 
को सबसे पहले उन लोगों का खियाल रखना पड़ता है जिनकी सहायता 
से बह स्थापित हुई है और जिनकी सहायता से वह अधिकारारुढ़ रह 
सकती है। साधारणतः सभी मनृष्यों में अभिमान की कुछ ने कूछ मात्रा 
रहती है। शासकगण अपने मन को यों ही समझा लेते हें कि हम जन- 
साधारण के निःस्वार्थ हितू हैं अतः चाहे जैसे हो हमकों शासनारूढ़ रहना 
ही चाहिए । 

जब सरकार को अपते समर्थकों का विशेषरूप से लिहाज करना 
पडता है तो फिर उन लोगों की, जो उसके प्तमर्थक नहीं हैं या खुलकर 
विरोघ्री हैं, क्या दशा' होगी ? सरकार का व्यवहार कभी पक्षपातरहित 
ही ही नहीं सकता। म्याय का स्वरूप यह बतछाया जाता है कि शेर और 
बकरी एंक घाट पर पाती पिछागें जायें, राजा और रंक, धनवान और 
भिक्षुक के अधिकारों की समान रूप से रक्षा हो। ऐसी बातें सुनकर 


( ९२ ) 


नासमक छोग भूम भूम उठते हैं। इसको रामराज्य कहा जाता है। 
आज से दीर्घकाल पहले राम के राज्य में क्या होता था श्स बात को 
जानने की मुर्क कुछ बहुत उत्सुकता नहीं है । यदि सचमुच राम ने अपने 
हाथ से तापस छूद्र को मारा था तो म॒झे वैसा राज्य नहीं चाहिए। नाम 
कुछ भी हो न्याय का यह आदशें इलाध्य नहीं है। बहती गंगा में शेर 
और बकरी को एक घाट पानी पिछा देना बड़ी बात नहीं है पर जब पानी 
थोड़ा हो तब पहले किसको पाती मिलेगा ? किसको प्यासा रहना होगा ? 
भारत के राजे-महाराजे तो गुलाम है, इनकी क्या चर्चा की जाय परन्तु 
यूरोप और अमेरिका की सरकारे क्‍या पूंजीपतियों और श्रमिकों को एक 
ही आँख से देखती हैं ? क़ानून क्या पूंजीपतियों की रक्षा को लक्ष्य करके 
नहीं बनाये जाते? यदि कभी हड़ताऊ हो जाती हे तो पुलिस के डंडे 
किस पर पड़ते हैं? धनिक तो अपनी' मोटर पर बेठकर अधिकारियों से 
मिल लेता है पर निर्धनों को तो भीड़ छूगाकर पाँव प्यादे सड़कों पर ही' 
चलना पड़ता है, इसलिए वही उपद्रवी कहलाते हैं, उन्हीं पर प्रतिबन्ध 
लगते हैं। राजा और सेठ के अधिकारों की बात तो समभ में आती है। 
उनकी समझ में उनका सबसे बड़ा अधिकार यह है कि उनकी परिस्थिति 
में परिवर्तन न हो; जो राजा है वह राजा, जो सेठ है वह सेठ बना रहे। 
परन्तु रंक और भिक्षुक के क्या अधिकार हैं जिनकी रक्षा रामराज्य का 
न्याय करेगा ? यही, कि जो रंक है वह रंक बना रहे, जो भिक्षुक हैं बह 
भीख माँगता रहे ? वया समाज में रंक और भिखमंगे का होना ही सबसे 
बड़ा अन्याय नहीं है ? 

बात यह है कि इस वंषम्य के आधार पर अधिक्रारों और कर्तव्यों का 
बड़ा भारी आडम्बर रच दिया गया है भर फिर इस कृत्रिम व्यूह की 
रक्षा को न्याय कहा जाता है। इस घटाटोप में मनुष्य का मूल अधिकार 
लुप्त हो गया। उस मूल अधिकार के स्वरूप को फिर से सोचिये। यवि 
सब लोगों के मूल हितों का सम्पादत करना है ती समाज का वर्तेमान रूप 
रह नहीं सकता। जब सबको अपनी प्राकृतिक योग्यता के अनुसार पूरी-पूरी 
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शिक्षा मिलनी है और शिक्षा के उपरान्त अपनी क्षमता के अनुसार काम 
करना है तो फिर आज जैसी विपमता नहीं ठिक्‌ सकती। जब तक ऐसी 
विपमता रहेगी कि थोड़े से मनृष्य भूमि और कल-कारख़ानों के पुरे स्वामी 
हों और दूसरे मनुष्यों के देहिक और बौद्धिक बल का उपयोग करके लाभ 
का धन जमा करते जायें और उसको और धन कमाने का साधन बना 
सकें, तब तके यह सम्पन्न वर्ग सरकार की नकेल अपने हाथों में रखना 
चाहेगा और शासन इस विपमता को चिरस्थायी रखने का एक साधन 
बन जायगा। भोजन-वस्त्र, शिक्षा का प्रबन्ध सब के ही लिए होगा पर 
प्रबन्ध का मूलभूत सिद्धान्त यह रहेगा कि जब स्रिह अपना भाग छे ले तब 
शेष को बकरियों में बाँठ दिया जाय। सिंह का भाग कितना हों इसका 
निर्णय सिंह स्वयं करेगा। इस व्यवस्था के अनुसार समाज में रंक और 
भिक्षक सदेव बने रहेंगे। इसका' कारण यह नहीं है कि प्रकृति ने उन्हें 
बकरी बनाया है प्रत्युत यह कि उनको अपने उत्त गुणों को विकास देने का 
अवकाश ही नहीं मिला जो उनको इस हीन अवस्था के ऊपर उठा सकते। 
समाज की ऐसी भी व्यवस्था की जा सकती है जिसम॑ सबको पूरा अवसर 
मिल्ले। भनुष्य-मनष्य में भेद उस समय भी रहेगा परन्तु उसका कारण 
लोगों की योग्यताओं का प्राकृतिक भेद होगा। आज जो भेद है उस्तका 
आधार कृत्रिम है। एक ओर छोग अपनी योग्यताओं के अनसार काम नहीं 
कर रहे हैं, दूसरी ओर अपनी आवश्यकताओं के अनुसार भोग नहीं कर 
सकते। भोजन जैसी वस्तु के सम्बन्ध में भी, जो प्राणिमान की मौलिक 
वासना का विषय है, कोई राज यह नहीं सोचता कि प्रत्येक तागरिक के 
लिए उसके शरीर और मस्तिष्क की आवश्यकता को देखकर व्यवस्था की 
जाय। इसीलिए हितों के प्रसंग में मेंनें दोनों मूल बाध्नताओं के सम्बन्ध 
में प्राय: शब्द का प्रयोग किया था। जो दबा हुआ है उसको सनन्‍्तोष 
करना चाहिए। राज्याधिकारी और धर्म्माधिकारी, दोनों मिलकर ऐसा 
ही वपवेश वेते हैं । 

इस विचार का परिणाम यह निकलता है कि वर्तमान सामाजिक व्यवस्था 
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के' रहते हुए कोई राज न न्याय करता है न कर सकता है। जो सब से बड़ा 
अधिकार है उसकी उपेक्षा होती है। जिस विपमता के आधार पर समाज 
का संव्यूहन हो गया हैं उसको स्थिर रखते हुए जहाँ तक आंशिक न्याय 
हो सकता है उसकी आशा की जा सकती है। इस विपमता को बनाये 
रखने के लिए राज स्वयं बहुत से अधिकारों और कर्तव्यों को जन्म देता 
है । दीवानी, माल ओर फ़ौजुदारी क़ानून का कलेवर इसी गाथा से भरा 
पड़ा है। यत्रपि सरकारी न्यायालयों मे निधन का धनिक के सामने ठहरना 
बहुत ही कठिन है फिर भी इन क्त्रिम अधिकारों की रक्षा राज करता है 
और इसको न्याय कहता है। विषमता इस सारे न्याय का आधार है। 
राज प्राण नहीं दे सकता परन्तु सम्पत्ति को प्राण से अधिक मूल्यवान्‌ ठहराता 
है । यदि कोई निर्धन मनुष्य अपने कई दिन से भूखे परिवार की क्षुधा- 
ज्वाला से व्यथित होकर किसी कुबेरकल्प साहूकार की जेब से कुछ पैसे 
निकाल ले तो उसको जेंल भेजना न्याय कहा जाता है। इस प्रकार सम्पत्ति 
की रक्षा तो हुई परन्तु जिन लोगों की प्राणरक्षा के लिए चोरी की गई 
थी वह मरने व पावें, यह दायित्व राज का नहीं हैँ । आजकल बहुत से 
सभ्याभिमानी देझ्ों में इस बात की ओर ध्यान दिया जाने लगा है कि 
जो लोग बेकार हैं वह भूर्नों न मरें। इसका बड़ा भारी कारण यह है कि 
सम्पन्न वर्ग डरता है कि यह भूखे लट-पाट मचा देंगे। इस प्रकार का 
प्रबंध यह सिद्ध नहीं करता कि अब विषमता मिटठने जा. रही है। उससे 
केवल धनिकवर्ग की सतकंता का परिचय मिलता हैं। 

में फिर दुहराता हूँ कि जैसे राज आजकल हैँ और अब तक रहे हैं 
उनसे शुद्ध न्याय की आशा करना बालू में तेल ढूँढ़ना हैं। समाज में किसी' 
न किसी वर्ग को प्राधान्य प्राप्त रहा है। धन' के उत्पादन के साधनों पर 
उस वर्ग का जो आधिपत्य रहा है उसको बताये रखने की इच्छा उसको 
स्त्रभावतः रही है। इस इच्छा की पूति के लिए वह शासन का सूत्र प्रत्यक्ष 
या अप्रत्यक्ष रूप से अपने हाथों में रखता रहा है और सेना में प्रभाव- 
शाली पदों पर उसी के सदस्य होते रहे हैं। वह वर्ग राज की सारी शक्ति 


( ९५ ) 


लगाकर अपने इस स्थान को अटल रखना चाहता है। परन्तु अपने स्वार्थ 
की दुह्मई खुलकर नहीं दी जाती। जन साधारण से यही कहा जाता है 
कि सब का कल्याण अपेक्षित है। पदारूढ़ वर्ग अपना ताम छेना तो दूर 
रहा, सरकार शब्द को भी बचाता है क्योंकि सरकार कहने से उन लोगों 
के व्यक्तित्व की ओर ध्यान चला जाता है जिनके हाथ में तत्कालीन शासन 
होता है। अव्यक्तवाची राज शब्द से काम लिया जाता है। छोगों से 
कहा जाता हैं कि राज की आज्ञा मानने में तुम्हारा लाभ है और यदि 
तुम अपनी बुद्धि शुरू कर सको तो तुमको प्रतीत होगा कि राज की इच्छा 
वस्तुतः तुम्हारी इच्छा है और राज जो बुछ करता है तुम्हारे हित के लिए 
करता है। यह बातें कुछ तो केवल प्रचार की दृष्टि से कही जाती हैं परन्तु 
इलके पीछे केवल दम्भ नहीं हैँ। दूसरे को धोखा देने से पहले मनुप्य 
बहुधा अपने को धोखा दे केता है। अपने सामने कोई पातकी नहीं बनना 
चाहता। अधिकारारूढू वर्ग अपने को समझा लेता है कि वह सचमुच 
सारी जनता का सच्चा हितेषी हैं और. परार्थ के लिए राजभार 
ग्रहण कर रहा है। प्राचीनकाल में क्षत्रियों का ऐसा ही विश्वास था, 
पारचात्य देशों के पूँजीपति ऐसा ही मानते हैं, भारत के प्रति ब्विटिश 
सरकार की ऐसी ही धारणा है। और यह जादू ऐसा विचित्र हैँ कि अपने 
शिकार के सिर पर चढ़ कर बोलता है। जतसाधारण पर प्रचार का 
ऐसा गहरा प्रभाव पड़ता है कि वह इस बात पर विश्वास कर केते हैं और 
अपने वज्चकों को अपना अभिभावक मान छेते हैं। उनके छाभ और 
यशोवृद्धि के लिये देश-प्रेम के गीत गांते प्राण देते हैं। जब मौलिक 
वासनाओं की तृप्ति में बहुत बाधा पड़ती है तब जाकर मोहनिद्रा टूटती है। 
राज जम्ती समय ठीक-ठीक व्याय' करेगा जब उसमें इस अकार का- 
वर्ग वेषम्य मिट जायगा, जब उत्पादन के मुख्य साधत सार्वजनिक सम्पत्ति 
हो जायेंगे और मनुष्य के सहज हित उसके सहज अधिकार हो जायेंगे। 
उस समय राज निष्पक्ष होकर अधिकार की रक्षा अर्थात्‌ न्याय कर सकेगा। 
यदि कोई किसी के अधिकार में हस्तक्षेप करना चाहेगा तो उसे दण्ड भी' 
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दिया जायगा पर दण्ड देते समय भी यह बात स्मरण रक्‍्खी जायगी कि 
ज्रान्त होते हुए भी वह भनुष्य हैँ अर्थात्‌ वह भी सहज अधिकार चाहता 
है । अपराधी को दण्ड देते समय अपराधी के हित की ओर से आँख नहीं 
बन्द की जा सकती। 

आजकल राज की ओर से न्याय होने में एक और अड़चन पड़ती 
है। शासन के _ठीक अर्थात्‌ न्‍्यायानुकूछ चलने के लिए यह नितान्त 
आवश्यक है कि राजकर्मचारी निष्पक्ष हों पर आजकल यह बात होना 
बहुत कठिन है। सिह दो बकरियों के बीच में तो निष्पक्ष रह सकता है 
पर यदि एक सिह और एक बकरी के मृक्तदसे में उसे पंच बना दिया 
जाय तो निष्पक्ष रहना कठिन हो जायगा। वह जान-बूभकर बेईमानी ने 
करे पर मन में बकरियों के सम्बन्ध में जो संस्कार जमे हुए हैँ उनके 
ऊपर उठना सुकर नहीं होता। यदि सरकार किसी प्रकार तिष्पक्ष भाव 
से काम करना भी चाहे तो उसके कर्मचारी निष्पक्ष नहीं हो सकते। बहु 
उन्हीं घरानों से आये है जिनके हाथ में धन और अधिकार घृम फिरकर 
रहता है, इसलिए उनका चित्त अनायास ही उस पक्ष की ओर भुूकेगा। 
यह बात अनुभवसिद्ध हैं। न्यायाधीश भी मनुष्य होते हैं। यदि उसके 
बर्ग-स्वार्थ उनकी बुद्धियों को प्रभावित करते हैं तो इसमें कोई आइचर्य 
की बात नहीं है। जिस दिन समाज में बर्गभेद सिठ जाथगा उसी दिच 
निष्पक्ष कर्मचारी भी 'मिलेंगे। 

वर्तमान सामाजिक व्यवस्था के प्रभोषकों की ओर से यह कहा 
जाता हैं कि किसी बर्गं-विशेप को दोष देना उचित नहीं हैं। विषमता 
की जड़ मनुष्य के स्वभाव में निहित है। कुछ लोग आलूसी, व्ययशील, 
दैहिक और बौद्धिक बल से क्षीण होते है, ऐसे छोग परिश्रमी, मितव्यय्री, 
बलक्षाली और दूरदर्शी व्यक्तियों के बराबर कदापि तहीं हो सकते। 
कसी भी समता एक बार स्थापित कर वी जाय, थोड़े दितों में फिर 
विषमता आ जायगी। इस कथन में थोड़ा-क्षा रात्य का अंश हे, शेपांश 
अप्रासज्भिक है। यह बिलकुल ठीक है कि सब लोगों की क्षमता एक सी 
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नहीं होती। यह भी स्मरण रखना चाहिए कि सब की आवश्यकता भी 
एक सी नहीं होती। पर हम केवल अवसर की समता स्थापित कराना 
चाहते हैं, और कोई समता नहीं। दौड़ में सब बराबर नहीं आते पर 
किसी को दौड़ने से रोकना अनुचित है। शिकायत की बात यह है कि 
आज की व्यवस्था का परिणाम यह हो रहा है कि एक ओर तो योग्य 
व्यक्ति रोके जा रहे है दूसरी ओर अयोग्य व्यक्ति आगे बढ़ाये जा रहे 
हैं । अपने राहज गृणों का मृल्य कंम्र और बड़े बाप का बेटा होने का 
मूल्य अधिक है। यह ठीक है कि मनृष्य में कुछ ऐसी प्रवृत्तियाँ भी हें. 
जिनके कारण अवसर मिलने पर भी कुछ लछोग उससे लाभ नहीं उठाते। 
ऐसे लोगों का प्रारब्ध इन्हें कभी आगे न बढ़ने देगा । पर इतने से ही 
हम हताश होकर नहीं बैठ सकते। मनुष्य में स्तेव और परस्त्रीगयभमन की 
भी प्रवृत्ति है परन्तु समाज इस बात का भ्रथेत्त करता हे कि यथाशवय 
यह प्रवृत्तियाँ जनहित में बाधा न डाल सके ) वह ऐसी व्यवस्था करने 
का यत्न करता है जिसमें ऐसी प्रवृत्ति वालों की सत्प्रवृत्तियाँ जाग कर 
इन वुदप्रवत्तियों को दबावें और यदि इसमे पूरी रसफ़्छता ने भी मिले. 
तो भी समाज कौ कम से कम क्षति उठानी पड़े । चोर का लड़का चोर 
ही होगा, ऐसा मानने से तो काम नहीं चलछता। सब छोग जितेच्दधिय 
महात्मा नहीं हो सकते परन्तु सबको ऐसा बनने का अवसर तो मिलता 
ही चाहिएं। एक और बात है। प्राकृतिक विपमता समाज की उच्चति 
के लिए उपयोगी सामग्री हैं। सब लोग एक से हो जायें तो मनृष्य- 
समाज कठपुतलियों का पूंज हो जाम । विषमता के कारण सब छोग 
मनुष्य-जाति की सववंतोमुख्ी उन्नति में विभिन्न प्रकार से साधनीभूत 
हों सकते हैं पर आज इस विपमता से काम लिया ही नहीं जाता । प्राकृ- 
तिक विषमता की जगह रुपये की नींव पर जो कृतिम विषस्तता खड़ी 
कर दी गई है वह बहुतों को लोकहित की सेवा करने ही नहीं देती। 
आज केवल उतत्ती और उसी विद्या की खीज है जो लब्धस्वार्थ प्यतितर्यों 
की श्रीवृद्धि में सहायक दो क्षकें। यदि इस पर भी कुछ अतिभा और 
फा०ण ७ ४ 
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कला का प्रकाग बच रहा है तो या तो इसलिए कि उम्रका अस्तित्व 
श्रीमानों की शोभा बढ़ाता है या उसको झारदा का कुछ ऐसा आशीर्वाद 
प्राप्त है कि अप्रसन्न होते हुए भी वह उसकी सत्ता को मिटा नहीं पाते । 
इन बातों को देखते हुए हम यह कहने को विवश्ञ है कि प्राकृतिक विषमता 
का नाम लेकर वर्तेगान सामाजिक संव्यहन का समर्थन नहीं किया जा 
सकता । 

यह भी ठीक-ठीक समभ लेता चाहिए कि हम सामाजिक संब्यूहन 
में किस बात का विरोध कर रहे हैँ। यहाँ पर हम यह नहीं कह रहे 
हैं कि सब लोगों की सम्पत्ति बराबर कर दी जाय या विभिन्न काम 
करनेवालों को एक सा ही पारिश्रमिक मिले । हम यहाँ पर वर्ग-व्यवस्था 
के सम्बन्ध में भी नहीं विचार कर रहे हैं। हमारा कहना यह है कि 
रामाज की उन्नतिशीरूता की परव उसके चोटी के महापृरुषों से नहीं 
बरन्‌ जनसाधारण से होती है। जन-साधारण की उन्नति तब ही हो 
सकती है जब मनृष्य होने के नाते सब बराबर समझे जायें और कोई 
तब तक बड़ा या छोटा न समझा जाय जब तक बह व्यवहार क्षेत्र में 
अपनी करनी से इसका प्रमाण न दे दे। हग यह कह सकते हैँ कि जब 
तंक सम्पत्ति के उत्पादन के मृख्य साधनों पर सारे समाज का स्वाम्य ने 
होगा तब तक उत्पादन का छरक्ष्य जनता की आवश्यकताओं की पूर्ति के 
स्थान में थोड़ें से व्यक्तियों का लाभ होगा। उस अबस्था में यह थोड़े 
से व्यक्षित राजशबित अपने स्वार्थ की सिद्धि का साधते बनाकर रबखेंगे 
और जनता का बहुत बड़ा अंश नीचे गिरा रह जायगा। थही कृत्रिम 
विषमता है और जब तक यह रहेगी तब तक वास्तविक न्याय का गला 
घोंठा जायगा। 

इस' कथन का यह तात्पर्य नहीं है कि आजकल कोरा' अन्याय ही 
होता है। जिस प्रश्न में वर्गसंघर्ष जितना ही छिपा रहेगा उसमें उतना 
ही न्याय होगा। दी पूँजीपतियों या दी श्रमिकों के बीच न्याय करना 
कंठिन नहीं है। कठिनाई वहाँ पड़ती है जहाँ दोनों ओर से दो भिन्न 
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स्वार्थ वाले पक्ष खेड़े होते हे। ऐसे मामलों में भी सदा अयधार्थ 
कार्यवाही नहीं होती। ऐसे भी नन्‍्यायाधिकारी है जो अपने को वर्ग 
भावना के ऊपर उठाकर इस वात की जाँच करते हैं कि अपराधी कौन 
है और उसको दण्ड देने की चेप्टा करते हे। ऐसे लोगों के अस्तित्व के 
कारण ही यह ञ्लम बना हुआ हैं कि राज में न्याय होता है। पर सच 
बात यह है कि प्रयत्न करके भी प्रायः न्याय करने में सफलता नहीं हो 
सकती क्योंकि समाज का संव्यूहन ही अन्यायमूछक है और जिन विधानों 
के अनुसार न्यायाधीश को चलता पड़ता है वह इस अन्याय के आधार 
पर बने हैं। न्याय की उपमा तुला से दी जाती है। आदर्ददुष्ट्या यह 
उपगा ठीक है परल्तु व्यवहार में तुछा का एक पहला पहले से ही ऋका 
हुआ है। पहले वह सीधा हो ले तब कहीं ठीक तौल मिल सकती है । 
समाज के संगठन की जड़ में जो अन्याय हैं वह सामाजिक जीवन 
के सारे वातावरण को विषाक्त किग्रे हुए है। प्रतिदिन खुला विद्गोह नहीं 
होता। ग़रीब छोग भी हँसते-बोलते' है, गाते बजाते हैं। परन्तु विपमता 
घन की भाँति' सामाजिक शान्ति को छेदती रहती हैँ। अपनी आत्मा की 
अभिव्यक्ति लूप्य नहीं रह गया है। सब की दृष्टि घन बटोरने की 
ओर जाती है, इसके लिए चाहे जैसे' उपायों से काम लेना पंड़ें। एक ओर 
थोड़े से मनृष्य समृद्धि और सुस्त का रस लेते हैँ, दूसरी ओर करोड़ों 
अनुष्यों को टुकड़ों पर सत्तोष करना पड़ता है। वह अपने में जिस योग्यता 
को देखते हैं उससे काम लेने का' अवसर नहीं मिलता। पेंट भर भी जाय 
परन्तु हृदय मरते दम तक भूखा ही रहता है। चुनाव में मत देने का 
अधिकार देकर ऐसे लोगों को थोड़ा-बहुत भुछावे में डाछा' जा सकता है 
पर यह बांत भी बहुत दिनों तक॑ नहीं चछू सकती । यदि रहने को ठिकाने 
का घर नहीं है, खाने को अच्छा भोजन नहीं मिलता, तेली के बेर की 
भाँति पिसता पड़ता है, अध्यात्म-विन्तत था सॉस्कृतिक रसास्ताव के 
लिये समय नहीं मिल्लता, अपने बच्चों की शिक्षा का प्रबन्ध नहीं हो सकता, 
तो फिर मत देने का' अधिकार छेकर ही क्या होगा ? पह अधिकार तंब 
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ही उपयोगी हो सकता हे जब समाज का संघटन न्यायमृूलक हो अर्थात्‌ 
नागरिक मात्र के सहज हितों का साधन राज का लक्ष्य हो और वह 
किसी समुदाय विशेष की ओर अधिक ध्यांन देने के लिए बाध्य न हो | 
उसी अवस्था में अस्ताराष्ट्रीय समस्याएँ भी सुलक सकती हें। जब 
वस्तुओं का उत्पादन लोगों की आवदयकताओं की पूर्ति के लिए, न कि 
पूंजी लगानेवाले व्यक्तियों को राभ पहुँचाने के लिए होगा, और राज 
कुछ प्रभावशाली समुदायों के गौरव और धन बढ़ाने के साधन न रह 
जायेंगे, तब ही विभिन्न देशों और राष्ट्रों में प्रतिस्पर्धा की जगह सहयोग 
का भाव पौल सकेगा और मनुष्यमात्र को एक कुटम्ब मानकर उसके 
कल्याण की बात सोची जा सकेगी | 
चार 

वेयक्तिक व्यवहार में न्याय शब्द का जो अर्थ होना चाहिए उसका 
दिग्द्शन ऋत और सत्य के प्रसह्ल में ही चुका है। अपने धर्म का पालन 
करना अर्थात्‌ कर्तव्यपथ पर चलना ही न्याय है| इस विपय का विवेचन 
आचारशास्त्र का ध्येय है, इसलिए उस पर यहाँ विस्तार से विचार 
करना अनावश्यक है। जो भनुष्य सत्य के मार्ग पर चलनेवाला होगा 
उसका आचरण न्याययकक्‍त होगा। नन्‍्यायाचार की एक बड़ी परख है । 
जिसके साथ बर्ताव करना ही, अपने को उसकी जगह रखकर सोचा जाय 
कि अपने लिए क्या अच्छा होगा | वैसा ही आचरण किया जाय। जो 
मनृष्य जितनी ही सफलता के साथ अपने में दूसरों के साथ इस प्रकार 
की समवेदना, सहानुभूति उत्पन्न कर सकेगा उसका व्यवहार उतना ही 
न्‍्यायपूर्ण होगा। कभी-कभी अपने भाव को पहचानने में भूठ हो सकती 
है। यह भी हो सकता हैं कि जो बात अपने को अच्छी लगे वह वस्तुतः 
श्रेय ने ड्रोकर प्रेय मात्र हो। फिर भी अभेदमुरूक व्यवहार प्रशंसनीय 
और स्याययूपत ही होगा। अन्याय वहीं होता हैँ जहाँ मनृष्य अपने छिए 
एक भर्यादा और दूसरों के लिए दूसरी मर्यादा रखता है। ऐसी भेव-दृष्टि 
ने रखता ही धास्तविक सदाचार है। 
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हमने संक्षेप में उन तीनों क्षेत्रों पर दृष्टि डाली है जिनमें न्याय 
शब्द का प्रयोग किया जाता है। ऐसा देख पड़ता हूँ कि जहाँ कर्म 
होगा वही न्याय अन्याय का प्रइदन उठ सकता है। जो कर्म उचित है 
उसका करना कर्तव्य और न्याय है, जो अनुचित है उसका करना अकत॑ंव्य, 
अधर्म और अन्याय हैं। जिस कर्म की तह में मे-तू, अपना, पराया का भेद 
रहता है वह कम रागढ्रेष से विमुक्‍त हो नहीं सकता और उसके करने में 
अन्याय का अंश अवश्य रहेगा। जितना ही भेद भावना छोड़कर में को 
पर के साथ, व्यक्ति को विराद के साथ मिलाया जा सकेगा उतना ही 
अपना और सब का कल्याण सम्पादित होगा, उतना ही न्याय होगा। 
व्यक्ति के रामने कतैव्य का यही प्रशस्त पथ है। राज भी तभी न्याय- 
कारी कहला सकता है जब वह निष्पक्ष होकर सब नागरिकों को मनुष्य 
की भाँति रहने का, अर्थात्‌ आत्माभिव्यकिति करने और धर्म का साक्षा- 
त्कार करने का, अवसर दे। जो व्यक्ति और जो राज न्यायुपथ से 
विचलित होता है वह अपने लिए विपत्ति का आह्वान करता हैं क्योंकि 
ऋतसत्यात्मक जो नियति शक्ति विश्व का परिचालन और तिभमन कर 
रही है वह कभी सोती नहीं। वह सत्यानुचारी को ऊपर उठाती है, सत्य- 
विपथंगामी को नीचे गिराती है। यही उसका न्याय हैं। 


हँसी का मनोवैज्ञानिक विवेचन ओर साहित्य 
में हास्यरस का उचित स्थान 


हँसी से सम्बन्ध रखने वाला रस हास्यरस हैं। साहित्य के आचार्यों 
ने इसके कई लक्षण और भेद बतलाये हैं पर म॒रू बात यही हैँ कि हास्य- 
रस हास्य, हँसी पर निर्भर है। पता नहीं शआज्ार और करुण की भाँति 
हास्यरस को भी किसी ने आध्य और सर्वश्रेष्ठ माना है या नहीं पर यदि 
वावय रसात्मकं काव्यम्‌! वाली परिभाषा ठीक हैँ तो स्त्री पुरुष, बाल- 
वृद्ध, शिक्षित-अशिक्षित, अथच समाज के सभी वर्ग, निरन्तर हास्प- 
रसात्मक काव्यों की रचना करते रहते हैं क्योंकि हँसी प्रायः सब को आती 
हैं और हेसानेवाली बात प्राय: सर्वत्र सुनी जाती हैं। 

पर प्रश्न यह होता है कि हमको हँसी कब आती है, वह कौन-सी 
परिस्थिति है, जो हमको हँसा सकती है? चित्त-शास्त्र के विद्वानों ने 
इस पर विचार किया है। उनके विचारों के निष्कर्ष को थोड़े छब्दीं में 
यों कह सकते हैं कि “समवेदना के अभाव में स्वल्प अपूर्णता के अनभव 
से चित्त में जो परिणाम होता है वह अपने को जिस बाह्य चेष्टा द्वारा 
व्यक्त करता है उसका नाम हेँसी है।” 

उपर्युक्त सूत्रात्मक वाक्य को सरुपष्ठ करना आवश्यक है। इस उद्देश्य 
से हम इसके मुख्य-मुख्य पदों को लेकर उनका अर्थ समफ्राने का प्रयत्न 
करेंगे। 

(क) स्वल्प अपूर्णता--प्रत्येक मनुष्य ने मनुष्य की आक्ृति और 
व्यवहार का एक आदझों बना रबखा है। यह आदर्ण उसकी बुद्धि, संस्कृति 
और ज्ञान के अनुरूप होता है। हम सबने अपने अपने चित्त में यह स्थिर 
कर लिया है कि मनुष्य का शरीर और उसके अवयवों की रचना कसी 
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होनी चाहिए, उसके उठने-बैठने, बोलते-चाकने, खाने पीने का हंग कैसा 
होना चाहिए, उसको किस अवसर पर कैसा व्यवहार करना चाहिए। 
यह चित्र अस्पष्ट है, यवि हमसे कहा जाय तो इसका ठीक ठीक वर्णन 
नहीं कर सकते, पर इसके अस्तित्व में कोई सन्देह नहीं है। इस चित्र में 
बहुत कुछ तो हमारे शरीर और व्यवहार की छाया है, शेष अंध हमारे 
समाज के व्यवहार से आया है और कुछ हमारी विद्या और बृद्धि से प्रेरित 
विचारों का फल है। यों कहना अनुचित न होगा कि हम अपना #ँचा 
खींचकर उसमें अपने समाज की परिपाटी और अपनी 'िक्षा-दीक्षा द्वारा 
जहाँ-तहाँ रंग भर देते हे और फिर इस सानस चित्र की कसौटी पर दूसरों 
को कसते हे। जो इसके अनुकूल उतरता है उसको तो साधारण मनुष्य 
समभते है, दूसरों को प्राय: अपूर्ण मानते हैं। 'प्राय:' इसलिए कहा जाता 
है कि कोई कोई मनुष्य हमारे चित्र से सर्वथा प्रतिकूल होते हुए भी हमें 
अपूर्ण नहीं जेंचता, उलदे उसको देख कर हमें अपना आदर्दा ही अपूर्ण 
जँचने लगता है। हम ऐसे मनुष्य को महात्मा, साधु आदि नामों से पुकारते 
हैं और उसके प्रति श्रद्धा, ईषद्भय, का अनुभव करते है। पर इन थोड़े 
से अपवादों को छोड़कर अन्य ऐसे व्यक्त जो हमारे आदर्ता के अनकूछ 
नहीं ठहरते हमको अपूर्ण प्रतीत होते हे। उत्तको देखकर चित्त में जो 
परिणाम होता है, पारिभाषिक भाषा को छोड़कर सामान्य बोलूचाल में 
यों कहिये कि चित्त की जो अवस्था होती है, वह हँसी के रूप में प्रकट 
होती है। बहुत लंबा या नाठा भनुष्य, काना, चपटी नाकबाला--इन 
सबको देखकर हम हंस देते हैं। जिसके पाँव सीधे नहीं पड़ते, जो छड्ेखड़ा' 
कर चलता हैं; जो बेठे बैठे ऊँधता है या ऊँघ कर गिर पड़ता है; जौ 
पर्णवयस्क मनुष्य छोटे छोटे जीव जन्तुओं को देखकर डर जाता हैं। जिसकी 
वाणी व्याकरण से अशुद्ध होती है। जो तमस्कार करते, भोजन पान के 
पात्रों को बरतने, नहीं जानता। जो अनर्गल बकता हैं, इन सभों को देखने 
से हमें हेसी आती है। ह 

बत्त सन्न दक्ाओं में आपन्न भनुष्य हमारे-भादर्श से, हमारे मानस 
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चित्र से, गिरे हुए हैं। पर इन उदाहरणों पर सूक्ष्म विचार करने से यह 
प्रतीत होगा कि इनमें जो अपूर्णता है वह निरवच्छिन्न नहीं है। उसमें 
कई विशेष गुण है। एक विशेषता तो यह है कि वह स्वल्प है। काने को ' 
देखने से हँसी आ सकती हैं पर अंधे, बहिरे, गूँगे, एक हाथ वाले को देख 
कर हंसी नहीं आती । अनगल बकनेवाले पर हँसी आ सकती है पर नितानन्‍्त 
पागलर पर नही। जो सभ्य समाज का अंग बन कर असंस्कृत व्यवहार करता 
है उस पर हेँगी आती है पर जो नितान्त बबेर है उसके आचरण हमें 
नहीं हेसाते। ऐसे दृश्यों से अवृभुत, करुण या शान्त रस का उद्रेक हो सकता 
है, हास्य का नहीं। इस अपूर्णता का दूसरा लक्षण यह है कि वह आधि- 
व्याधिजन्य न द्ञो। यदि किसी रोग से किसी का अंगभंग हे गया है 
या पीड़ा के कारण उसके पाँव बराबर नहीं पड़ते तो उस पर हँसी नही 
आती। अनगंल वार्ता पर हँसी आती है पर सन्निपात के प्रढाप पर नहीं । 
यदि किसी पढ़े-लिखे मनुष्य के लड़के को साधारण साज्वर आ जाय 
और वह बौखलाया साः फिरे तो उसके व्यवहार पर हँसी आ' सकती है 
पर जब कोई स्त्री अपने बच्चे की सामान्य सी 'अस्वस्थता पर व्यग्नर और 
चिन्तातुर देख पड़ती है तो हँसी नहीं आती क्योंकि उसकी चिन्ता आधि 
की कोटि तक पहुँची होती हैं। अरस्त्‌ ने हास्योत्यादक अपूर्णता का यह 
लक्षण बताया है कि वह ऐसी न हो जिससे वाह्म क्षति या आन्तरिक 
व्यथा हो। 

बेन ने कहा हैं कि जब किसी मनृष्य पर अकस्मात्‌ कोई ऐसी हल्की 
विपत्ति आ पड़ती है जो उसकी ही करनी का प्रत्यक्ष फल होती है तो हमें 
हँसी आ जाती है। यह लक्षण भी ऊपर के कई उदाहरणों में घटता है । 
यदि कोई मनुष्य सड़क पर चलते समय आकाश पर दृष्टि रखता है और 
फलत: गिर पड़ता है तो हमें हँसी आ जाती है क्योंकि यह उसके कम्मों 
का प्रत्यक्ष फल है और अकस्मात्‌ मिला है प्र यदि गिरने पर उसे गहरी 
चोट आ जाय तो हँसी नहीं जाती । हँसी आ भी जाती है तो चोट देखकर 
लौट जाती है क्योंकि यह विपत्ति हल्की नहीं, गुर्थी है। यदि इस प्रकार 
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आकाश प्रेक्षण करनेबाछा ऐसी ओर जा रहा हो जिधर आग जल रही 
है तो उसके जल जाने पर, चाहे उसे कष्ट थोड़ा ही हो, हमें हँसी नहीं 
आती क्योकि यह बात अकस्मात नहीं हुई, प्रत्युत हम इस दृष्फल की 
प्रतीक्षा ही कर रहे थे। यह ध्यान रखना चाहिए कि दूसरे की विपत्ति 
पर जो हँसी आती है उसमें बहुधा दया, ढेष आदि का भी समावेश रहता 
है। उस समय हास्य के साथ साथ करुण, रोद आदि रसों का भी संमिश्रण 
ही जाता है | 

जहाँ मानस-चित्र के साथ तुलना के लिए पर्थ्याप्त क्षेत्र नहीं मिलता 
वहाँ हँसी भी नहीं आती। पशु-पक्षियों के आचरण कुछ अंझों में मनुष्यों 
के आचरणों से मिलते हैं इसलिए हम उनके व्यवहार को अपनी कसौटी 
पर कसते है; इसीलिए हमें उनके किसी 'किसी व्यवहार पर हँसी भी 
आती है। जड़ वस्तुओं में हम अपने साथ कोई सादुश्य नहीं पाते, अतः 
उनकी अपूर्णताओं पर प्रायः हँसते भी नहीं। पर कोमल बृद्धि वाले और 
अशिक्षित मनुष्य तथा बालक सामान्य ऊपरी सादुष्य को ही देखकर तुरूना 
करने छग जाते हैं। बाकक खिलौने को निर्जीव नहीं समभता । इसीलिए 
हम कभी कभी जड़ वस्तुओं की विशेष परिस्थितियों पर भी हँस देते है । 

पृर्णता-अपृर्णता प्रत्येक मनुष्य के बूद्धि विकास और संस्कृति पर निर्भर 
होती है । जो एक का आदर्श है वह दूसरे के लिए सर्वथा दोषमय है। 
इसीलिए जिस पर एक को गवे है उस पर दूसरा हेसता है। विद्वान मनुष्य 
को सामान्य भनुष्यों पर हँसी आती है और विवेकी दार्शतिक तथा विरकक्‍्त 
योगी को प्राणीमात्र की दुर्बहताओं ओर अपूर्णताओं पर हँसी आ सकती हैँ। 

हम आचरण का आदर्श बना तो छेते हैं पर सदेव उस आदर्श पर 
ठिकते नहीं, पदे पदे उस आचरण की कसौटी से न्यून ठहूरते हैं। यहु 
समभना कि मेरा चरित्र सर्वदा मेरे उच्च आदर्श के अनुकूल, अथंच 
अनालोच्य है, केवल मिथ्याभिमान है। समभदार मनृष्य अपनी अपूर्णताओं 
का' अनुभव करके अपने ऊपर भी हँसता है। अँपरेज्ञों में इस प्रकार की 
हसनक्षमता सेंस आव हामर' की घड़ी प्रश॑त्ता है। ठीक भी है, जो अपनी 
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त्रुटियों पर हँस नहीं सकता वह अपने तथा दूसरों के जीवन को दूभर 
बना देता है। 

(ख) समवेदना का अभाव--समवेदना' का अर्थ है दूसरे की मानस 
अवस्था, उसके भावों का अनुभव करना। दूसरे की अपूर्णता के अनुभव 
के साथ-साथ उसके प्रति समवेदना का अभाव भी होना चाहिए, नहीं तो 
हँसी नहीं आ सकती । जिसकी त्रुटि हमको देख पड़ती है उसको इस तुटि 
के कारण कष्ट हो रहा होगा, ऐसा जिसको भान होगा उसको प्रायः हँसी 
नहीं आ सकेती। उसको जिस प्रकार का कष्ट हो रहा है इस प्रकार की 
अवस्था में मुझे भी ऐसा ही कष्ट होगा, इसकी जिसको प्रतीति होगी 
वह तो नहीं ही हँस सकता । जो लोग दूसरों के कष्टों पर हँसते देख पड़ते 
हैं वे जानबूऋ कर क्र नहीं हैँ, उनमें समवेदना का अभाव है। बर्गेर्सां 
के अनुसार हँसनेवाले में वेदनाहीनता, हृदयहीनता होना अनिवार्थ्य 
है। बच्चा किसी कीड़े या चिड़िया को बाँध देता है और उसकी टाँगों 
को तोड़ता है या पंख खींचता है, फिर उसके तड़पने और छटपदाने को' 
देखकर खिल उठता है। इसका कारण यह नहीं है कि वह कर है, उसे 
सचमृच सताना चाहता है, वरन्‌ यह कि उसे उसकी छटपटाने की दमा. 
देखने में प्रमत्त सी प्रतीत होती है और उसकी वास्तविक पीड़ा का उसे 
जान नहीं होता। क्र स्वभाव के मनुष्य कभी कभी अपने झत्रुओं के. 
दु:खों को देखकर हँसते है। यह हँसी वस्तुतः शुद्ध हँसी नहीं है। देखने 
में मुखाकृति और शारीरिक चेष्टा हँसी जैसी भछे ही हो पर मुख्यतः यह 
क्रोध और घ॒ुणा मिश्रित हु का प्रदर्शन है। हाँ, इसमें शत्र्‌ की अप्राकृतिक 
अर्थात्‌ ल्षपूर्ण अवस्था का अनुभव और उसके दुःख के प्रति न केवरू 
असमवेदना  प्रत्युत विषमवेदता भी समाविष्ट है, अतः कुछ अंश हँसी का, 
भी है। समवेदनाश्षीछ को दया आ सकती है, हँसी नहीं। इसीलिए जिन 
बातों पर बच्चों तथा अनुद्बुद्धपज्ञ व्यक्तियों को हेसी आ जाती है उन 
बातों पर भौढ़ बृद्धिवाले मनुष्यों को हेसी नहीं आती। इसी कारण सच्चे! 
साधु महात्मा, जो दूसरों की अपूर्णताओं से पूर्णतया परिचित हें, उन पर 
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हँसते नहीं। उनकी समवेदना शक्ति उनको हँसने नहीं देती। हँसी का 
स्थान दया ले लेती है । उनका प्राणीमात्र के साथ ऐसा तादात्म्य होता हैं 
कि वह वैसी हेंसी नहीं हँस सकते जैसी पराये के भूलों पर हँसी जाती है। 
जहाँ दूसरों को बात बात पर अट्ठहास की सूभती है, वहाँ उन्हें मनष्यमात्र 
की त्रुटियों पर हल्की सी मुस्कुराहट आ जाती है, जैसी कि हमें प्यारे 
बच्चों पर आती हैं या अपनी ही भूलों पर आ जाती है। 

ऊपर जो कहा गया' है उससे हँसी किस अवस्था में उत्पन्न होती है 
यह स्पष्ट हो जाता है। जब हमें किसी व्यक्ति में हमारे आदर्श की दृष्टि 
से कुछ अपूर्णता देख पड़ती है और इसके साथ ही हमारे हृदय में उसके 
प्रति समवेदता का अभाव होता है तो उस समय चित्त की एक विशेष 
अवस्था होती है, जिसे 'हसदभाव' कह सकते हैं। उस समय चित्त में 
हास्यरस का उद्देक होता हैं। प्रत्येक भाव अपने को विशेष चेष्ठाओं द्वारा 
व्यक्त करता है। प्रेम, भय, क्रोध सब की व्यञ्जक विद्येप विशेष चेष्टाएँ 
हैं। इसी प्रकार हसद्भाव भी आँख, होंद, मुख आदि की विशेष मुद्राओं 
द्वारा प्रकठ होता हे । 

हँसी का उदय तो समवेदना के अभाव से होंता है पर उसके प्रचार 
के लिए एक प्रकार की समवेदता की आवश्यकता होती है। यदि मृककों 
किसी व्यक्ति में कोई त्रुटि देख पड़े और मेरे साथियों को न देख पड़े या 
उन्हें उसके प्रति विश्वेष समवेदता का अनुभव हो रहा हो तो मेरी आई 
हुई हँसी का भी छोष हो जायगा। एक सूखी तबियत या मुहर॑भी सूरत 
का मनुष्य, जिसको हसदूभाव थृक्‍त व्यवितयों से समवेदना न हो, जिसके 
हुदय में उस सभय उनके भात्र का अनुमोदन न हो रहा हो, सारी हंसने 
वाली भण्डली के आमोद पर पाती फेर देता है। ऐसे अवसर पर विशेषतः 
यदि वह न॑ हँसते बाला अपने से बड़ा हो तो, हँसनेवाले का हसवृभाव, 
छज्जा भौर आत्मग्लानि में परिणत ही जाता है। 

हसदुभाव किस अवस्था में उदय होता है यह तोः हम देख चुके हें, 
प्रधन यह होता है कि यह कैसे उदय होता है। इस' प्ररत पर घिह्विंवलेषण 
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से कुछ थोड़ा-बहुत प्रकाश पड़ा है पर वह अभी पर्थ्याप्त नहीं है। में इस 
दग्विगय के सम्बन्ध में जो कुछ निश्चय कर सका हूँ वह यह है। शरीर की 
मांसपेशियों में जिस प्रकार शारीरिक शक्ति है, उसी प्रकार चित्त में 
चेतन शक्ति हैं और उसी प्रकार तच्छायास्वरूफ नाड़ियों में प्राण शक्ति 
है। साधारण अवस्था में शारीरिक काम चलाने के लिए शरीर में शक्ति 
की एक मात्रा वेख पड़ती है पर विशेष अवस्थाओं में सद्धूल्प द्वारा अधिक 
शक्ति भी आविर्भत होती है। इसी प्रकार सामान्य अवस्थाओं में चित्त 
और नाड़िजाल में तत्तत्‌ शक्ति की उपयुक्त मात्राएँ रहती हैं पर विशेष 
अवस्थाओं में सब्चित भंडार में से अधिक मात्रा में भी लाई जा सकती 
हैं। जब कभी हमारे सामने कोई अपूर्णता यकायक आ जाती है तो एक 
गड़बड़ी पड़ जाती है। चित्त और नाड़ियों में तों साधारण अवस्था के 
अनुकूल शक्ति हैँ और यहाँ ऐसी' अवस्था आ पड़ी जिसमें शक्तित कम 
चाहिए। बस, ऐसी दया में चेतत शवित के फ़ालतू अंश के उछल पड़ने 
से चित्त में जो एक विशेष अवस्था उत्पन्न होती है वह हसद्भाव है और 
नाड़ियों की फ़ालतू शक्ति शरीर में जो विकार उत्पन्न करती हैं वह हँसी 
हे। यदि पहले से पता हो कि क्‍या होने वाला है तो शक्ति का संयम 
पहले ही से हो जाय और यह गड़बड़ी न हो। इसीलिए, जैसा कि हमने 
आरस्भ में दिखलाया है, हँसी के लिए दुर्घटना का अकस्मात्‌ होना अनिवार्य्य 
है । इसी प्रकार, यदि किसी विदोेष अवस्था की प्रतीक्ष। में अधिक शक्ति 
आ गई और वह अवस्था घटित न हुईं तो फ़ालत्‌ शवितियाँ हँसी उत्पन्न 
करायेंगी। अँधेरी रात में हम किसी कोठरी सें किसी के पाँव की आहट 
और बर्त्तन खड़कने का शब्द सुनें और घर के दो-तीन व्यक्तियों को साथ 
में छेकर और हाथ में तलवार लछेकर वहाँ चोर की आशंका से जायें और 
पहुंचने पर वहाँ भागती हुई चहिया देख पड़े तो हमें सहसा हँसी आ जायगी। 
जितनी शक्षित प्रस्तुत थी और जितनी शक्ति की वस्तुतः: .आवध्यकता पड़ी 
इन दोनों में जितना ही अधिक अंतर होगा उतना ही हँसी का आवेग 
अधिक होगा। इसलिए भी एक ही बाते पर सबको एक सी हेंसी नहीं 
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आती। जिसका चित्त वश में है, जिसने समता प्राप्त कर ली है, उसको 
क्षोम होगा ही नही, उसके लिए कोई अवस्था विशेष अवस्था नहीं है, 
अतः न वह फ़ालतू शक्ति ब॒लाता है, न उसे हेंसी आती है। जैसा मैने 
पहले भी कहा हैं, उसका हसदभाव इतना उम्र होता ही नहीं कि उसे 
रामय के आगे जाने वी आवश्यकता पड़े । 

सामान्‍य जीवन में हँसने का जो स्थान है वह तो सब को ही विदित 
है। हम बात बात में हँसते हे, बड़े बड़े लड़ाई-भगड़ों को हँसकर टाल 
देते हे, दुःख की धड़ियों में भी हँसी की रेखा खींचने का प्रयत्न करने 
है। किसी ने कहा है कि हँसी वह तेल है जिसके बिना जीवनरूपी यंत्र 
बिगड़ जाता है। 

एक अंगरेजी दोपदा कहता है कि बुद्धिमान से बृद्धिमान मनुष्य भी 
कभी कभी की दिल्‍लगी पसन्द करते हे। इसके कई कारण है। एक तो 
इस प्रकार की हँसी-दिल्‍्लगी में हमको अपनी ही त्रुट्रियों का पता चल 
जाता है। दूसरे जब हम किसी बड़ें की भूल पर हँसते हें तो उस समय 
उसकी त्रुटि हमे उसकी उस सामास्य मनृब्यता का परिचय देती है जो 
उसकी महत्ता से प्राय: छिपी रहती है। अतः उसके साथ इस प्रकार 
का सादष्य सम्बन्ध जड़ जाने से हमें एक प्रकार का सन्‍्तोष होता है। 
हम बड़े तहीं तो बड़े के सम्बन्धी तो हैं। तीसरे जिस प्रकार काम करते 
करते शरीर थककर सुस्ताना चाहता है उसी प्रकःर चित्त और नाडिजालन 
भी थककर विश्राम करता चाहते हैं। हँसते के समय चेतन और प्राण 
शक्तियों का व्यय कम होता है अत; घित्ते और नाड्िजारू पर तनाव कम 
पड़ता है और उन्हें शान्ति मिलू जाती है। 

जो स्थान हँसी का जीवन में है, वही स्थान उसका साहित्य में है बयोंकि 
सामान्यतः साहित्य जीवन का प्रतिन्रिम्ब है। पर एक भेद हैं। जीवन में 
हँसी स्वत: आती है, साहित्य के द्वारा बुलाई जाती है। कंत्रि केवल 
फ़ोटोग्राफ़र नहीं है, वह कलावित्‌ है, रूष्ठा है। अबः वह, हँसी उत्पन्न 
करनेवाले अवसरों की सृप्ठि करता है। यही उसका सबसे बड़ा दायित्व 


चै 
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है। एक अँगरेज ग्रत्थकार कहता है बुराई की बाढ़ रोकने के लिए विवेक- 
ब॒द्धि और लिखे क़ानून यह दो दीवारें हैँ। तीसरी दीवार हँसी है। यह 
उन छोटी बराइयों को रोकती और दूर कर देती है जो रक्षकों की आँख 
बरचाकर पहली दोतों दीवारों के भीतर घुस आती हैं।” यह बात ठीक है 
पर बहत ही गौण रूप से। लिखे क़ानन उन बातों को रोकते हें जिनसे 
प्रायश: समाज की क्षति होने की सम्भावना होती है और विवेकबुद्धि उन 
बातों को रोकती है जिनसे व्यक्ति की आध्यात्मिक क्षति होने की सम्भावना 
होती हैं। हँसी इन दो में से प्राय: एक भी काम नहीं करती। शारीरिक 
दोषों की बात तो जाने दीजिये, इन पर तो प्रायः मूर्ख ही हँसते हें, पर 
किसी के वेपेभषा की, बोलचाऊल की, लेखनशली की हँसी उड़ाई जा 
सकती है, चाहे इन बातों से व्यष्टि या समष्टि किसी की क्षति न होती 
हो। जो बात नई हो, असाधारण हो, उसकी हँसी हो सकती है। धाभिक 
ओर दार्शनिक विचारों की, वैज्ञानिक सिद्धान्तों की, खिलल्‍ली उड़ाकर विचार 
के विकास और प्रवाह में बाधा डालकर सभ्य जगत्‌ को वास्तविक हानि 
पहुँचाई जा सकती है। व्यक्तियों के हृदयों को चोट पहुँचाकर उनकी 
प्रतिभा को सदा के लिए संकूचित किया जा सकता है। इसीलिए जिसकी 
लेखनी में हास्पोत्पादन की शक्ति हो उसे बहुत समभ बृक्रकर काम 
करना चाहिए। जन-साधारण की त्रुटियों की ओर ध्यान आकर्षित करना 
पर इसके साथ ही समवेदना की वृद्धि कराना; हमारी सामान्य मनुष्यता 
के डोर को सुदृढ़ बनाना पर अइलील, पाशव, बातों की ओर से दृष्टि को 
फेरना; मीठी चुटकियाँ केना पर मर्म्माघात ले होने देना; सर्वोपरि धर्म, 
कला और विद्या के प्रचार में सहायक होना--यह सब हास्यरसमयी 
लेखती का चमत्कार होना चाहिए। 

बहुत से साधु महात्मा सदैव हँसते रहते हैं। देवगण, ऋषिगण, 
साधुगण के प्रसन्न बदन! होने का बराबर कंथन मिलता है । 
साधु भहात्मा ही नहीं, सामान्य भनृष्यों के चेहरों पर भी ऐसी 
हँसी कभी कभी देख पड़ती है। मेरा विध्वास है कि यह “हँसी” 


( १११ ) 


वस्तुत: हँसी नहीं है। हृदय में जो दुःख का अभाव, सन्‍्तोष, 
ब्रह्मानन्द है, वह अपने को जिस आक़ृति द्वारा व्यक्त करता है 
उसे हम हँसी कहते हें। आकृतिसाम्य का कारण स्पष्ट ही है। 
हमारे चित में भाव तो अनेक उठते हैं पर उनके व्यञ्जन के लिए हमारे 
पास गिने गिनाये ही अवयव है। होंठ, आँख, गाल आदि के ही द्वारा भावों 
का व्यत्जन होता है। इसीलिए कई भिन्न भावों का व्यञ्जन सद्दतम्‌ 
'वाह्म चेष्टाओं के द्वारा होता है । क्रोध में गारू छाल हो जाते हैं, लज्जा 
में भी उन पर लालिमा दौड़ जाती है; हर्ष, भय और शोक तीनों के 
अतिरेक में अपस्मार हो सकता है। 
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